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Deşi dezbinarea Bisericii Ortodoxe din Transilvania a avut loc acum 
trei veacuri, prin consecinţele pe care aceasta le-a provocat, până astăzi, ea 
reprezintă un subiect foarte actual. 

Pentru a înțelege însă mai bine ce a însemnat „unirea” unei părţi a 
Bisericii Ortodoxe din Transilvania cu Roma, vom aborda această temă în 
trei părți principale: 

1. Despre unirile cu Roma, în general; 

2. Cum s-a înfăptuit uniaţia în Transilvania; 

3. Consecințele religioase și naționale ale „unirii” şi situaţia actuală a 
raporturilor dintre cele două Biserici. 


1. „Unirile” cu Roma' 


Când cele două Biserici, orientală și occidentală, s-au despărțit formal 
la 1054, ele erau de mult diferențiate și pregătite, ca să poată constitui ceea 
ce au rămas de atunci: două creştinătăţi deosebite prin naționalitatea, carac- 
terul, cultura, orientarea politică şi religioasă a popoarelor lor, două confe- 
siuni creştine cu organizaţie, cult, practici și unele credințe deosebite. 

În secolul al IX-lea, când se desfășura prima fază a schismei între 
patriarhul Fotie și papa Nicolae Î, diferențierea dintre greci și latini era 
destul de accentuată; cele două Biserici își fac de atunci pe față procesul 
deosebirilor lor. 

Neînţelegerile dintre Orient și Occident, ca forme şi cadre a două 
Biserici deosebite confesional, s-au produs abia după separarea lor poli- 
tică a lumii creștine în două imperii, unul de Răsărit și altul de Apus, cel 
bizantin și cel franc, prin încoronarea lui Carol cel Mare (la anul 800). 
Până atunci, unitatea imperiului asigura, cel puţin teoretic, unitatea Bise- 
ricii. Cu alte cuvinte, schisma politică premergea astfel celei bisericeşti şi 
O pregtitea. 


Problema unirii Bisericilor este tot atât de veche ca şi despărțirea lor. 
La scurtă vreme, după ruperea relațiilor oficiale între Biserica papală și 
cea de Constantinopol, s-a încercat restabilirea lor prin numeroase trata- 
tive între Bizanţ și Roma, a căror istorie se întinde pe parcursul a secole de 
greutăți și de zbucium. 

Cu toate că au avut loc mai multe î încercări de unire, amintim pe cele 
mai importante: Lyon (1274) şi Ferrara-Florența (1437-1438), ele dove- 
dind zădărnicia lor. 

Aceste încercări de unire pot fi împărțite în două grupe: de la marea 
schismă (1054) până la căderea Constantinopolului (1453) și după această 
dată până în vremea noastră. 

De subliniat faptul că în prima perioadă încercările de unire au venit 
din inițiativa exclusivă a împăraților bizantini, din motive strategice (pen- 
tru a primi ajutor militar din partea papei împotriva pericolului turcesc). 
Dacă împărații bizantini, în vederea atingerii scopului lor ofereau unirea 
Bisericilor, având pentru aceasta o oarecare justificare, apărându-și cu 
„orice preț” imperiul, papii în schimb nu aveau nici o scuză pentru a trata 
o problemă lumească primind ca „marfă” de schimb unirea Bisericilor. 
Însă aceasta arată încă o dată că papii se conduceau după principiul ma- 
chiavelic „scopul scuză mijloacele”. E adevărat că în aceste încercări de 
unire, împărații bizantini au reușit să atragă de partea lor și unii slujitori al 
Bisericii, însă aceasta tot nu justifică atitudinea papei, de conducător spiri- 
tual. Însă maniera cum s-au desfășurat aceste „uniri, şi mai cu seamă 
rezultatul lor, i-au făcut pe bizantini să afirme că pre fEră turbanul turcesc 
tiarei papale. 

După 1453, căzând Imperiul, bizantinii nu mai aveau nici cea mai 
mică justificare să accepte propunerile de unire din partea Romei și cu atât 
mai puţin să aibă ei inițiativa. După această dată, papii și-au schimbat poli- 
tica uniată, în funcție de situația creată. Deoarece grecii se găseau sub jug 
păgân, având o viaţă din ce în ce mai grea (erau aduși la starea de simpli 
contribuabili, erau tributari stăpânilor lor pentru dreptul de a trăi, pe care-i 
răscumpărau cu haraciul, erau tributari cu copiii lor, din care se recruta 
armata ienicerilor, obligați să trăiască în obscuritate, în lipsuri, fără drep- 
turi, fără scoli, ameninţaţi cu trecerea forțată la islamism, nu puteau să-și 
maniteste în deplină libertate credința, nu puteau să ridice noi biserici sau 
să le repare pe cele vechi ş.a.) erau consideraţi de Roma „ca o pradă 
ușoară”. Ei nu mai puteau fi atrași pe calea tratativelor, ci pe calea propa- 
gandei. Nefericirea lor îi făcea mai accesibili ademenirilor romano-cato- 
lice. Ei folosesc în locul tratativelor toate mijloacele pentru a atrage pe 
ortodocși la unire. Aceste mijloace au fost diverse, ele fiind folosite în 
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funcţie de contextul politic, social, cultural etc. Între mijloacele folosite 
de Roma pentru atragerea ortodocșilor la unire, amintim: 

- angajarea în această acțiune a iezuiţilor, ordin monahal apusean 
care, în mod normal, aveau ca rost principal predicarea cuvântului lui 
Dumnezeu în rândul necreștinilor, dar pe care, papa, datorită fidelității și 
devotamentului lor, i-a folosit cu un relativ succes în acțiunile îndreptate 
împotriva ortodocşilor?. Ei lucrează pe față și pe ascuns, înființează şcoli, 
răspândesc cărți, caută legături personale cu ierarhi, teologi și oameni mai 
însemnați, folosesc bani și promisiuni şi reuşesc să câștige unele 
cunoștințe și simpatii între ortodocşi, din rândul cărora voiau să facă agenți 
de propagandă în Orient. Fanatismul, perseverenţa, lipsa de scrupule, 
mijloacele diabolice de care se folosesc în acest scop, ilustrează sfârşitul 
tragic al patriarhului care li s-a opus cel mai mult, Chiril Lucaris (ț1638), 
depus din scaun de mai multe ori si în cele din urmă sugrumat și aruncat în 
mare pentru plăcerea și banii iezuiţilor; 

- înființarea de congregații speciale pentru iod (De propa- 
ganda fidae), colegii pentru uniții orientali, viitori apostoli ai uniaţiei, 
trimiterea de scrisori patriarhului de Constantinopol (Grigorie al XIII-lea 
lui leremia al II-lea). E adevărat că prin aceste procedee s-au obținut unele 
succese: treceri individuale la Biserica papală. Însă Roma nu se putea 
mulțumi cu asemenea succese mici. Orgoliul şi interesele ei erau prea 
mari pentru rezultate atât de mici și cereau uniri în masă și pentru asta, 
după cum s-a constatat, nu ajungeau congregațiile, colegiile, misionarii, 
scrierile şi acţiunea unionistă a unor năimiți. | 

Pentru a câștiga, populațiile ortodoxe trebuiau vâzute şi ajutate în 
starea grea în care se găseau și aceasta în primul rând în statele romano- 
catolice ca: Polonia, Lituania, Ungaria şi Austria, acolo unde puterea poli- 
tică avea, de asemenea, interesul și mijloacele de a constrânge pe or- 
todocși la schimbarea confesiunii lor-cu cea a stăpânilor lor, credincioși 
servili ai Sfântului Părinte. 

Singurele uniri în popor, pe care a reușit să le realizeze papalitatea, au 
fost într-adevăr cele făcute cu sprijinul politic al statului în ţările catolice 
cu populaţie ortodoxă, trăind sub regim de persecuție și în stare de mize- 
rie. Așa s-a unit o parte a rutenilor din Polonia și Lituania la sfârșitul se- 
colului al XVI-lea (1595-1596, unirea de la Brest-Litovsk) şi o parte a 
românilor din Transilvania la sfârșitul secolului al XVII-lea și începutul 
secolului al XVIII-lea (1698-1701). 

Istoria acestor uniri este asemănătoare. Asupriţi ca niște robi, lipsiți de 
drepturi politice și sociale, nefiind socotiți ca națiune, ținuți sub apăsarea 


guvernului și a nobililor, în stare de sărăcie și ignoranță, aduși de multe ori 
la disperare și revoltă sângeroasă, trăind şi muncind doar în folosul unor 
străini de neamul și de credinţa lor, care-i disprețuiau și-i urau, rutenii din 
Polonia și Lituania și românii din Transilvania habsburgică s-au găsit în 
situația de a vedea în uniaţie singura cale de îmbunătățire a stării lor 
politice și sociale. 

Uhiaţia n-a fost operă de convingere, nici cel puțin rezultatul propa- 
gandei religioase; ea a fost efectul constrângerii prin asuprire şi promisi- 
uni amăgitoare, un act de silnicie, la care au colaborat deopotrivă puterea 
politică a statului habsburgic şi Biserica Romano-Catolică. 


2. Uniaţia în Transilvania. Contextul politic 


Asuprirea politică (Și religioasă) a românilor a început în Transilvania, 
o dată cu instaurarea stăpânirii maghiare (catolice) în Transilvania, după 
anul 1000. La venirea maghiarilor în Transilvania, românii erau stăpânii 
pământului. Din interesul de a-i domina și de a se bucura de pământul țării, 
regii maghiari au adus și au favorizat în Transilvania maghiari, secui și sași, 
care au primit pământ, drepturi și avantaje politice și sociale în detrimentul 
românilor. Populaţia indigenă era pusă astfel în inferioritate față de cuceri- 
tori și coloniști. 

Prin aşezarea în Transilvania a unor națiuni privilegiate, românii ajun- 
geau din ce în ce mai mult în stare de iobagi, servi, care trăiau și munceau 
pe moșiile stăpânilor şi în folosul lor. Ca popor cucerit și cel mai numeros, 
românii formau poporul de iobagi, contribuind cel mai mult cu munca și 
cu dările la îmbogățirea și la bunul trai al regelui, al nobililor și al clerului 
superior al Bisericii Romano-Catolice. 

Transilvania n-a făcut niciodată parte integrantă din regatul apostolic al 
maghiarilor. Ea a format un principat condus de guvernatori indigeni sub 
suzeranitatea regelui maghiar și se conducea după legile sale. După intrarea 
Transilvaniei sub suzeranitate turcească (1541 — transformarea Ungariei în 
pașalâc), ea se conducea în același fel și cu aceleași drepturi de principat, 
tributar turcilor. Ea n-a fost transformată în pașalâc, ca regatul maghiar. 

În această situație se găseau românii, în momentul când Transilvania 
trece sub stăpânire austriacă, la 1688. La 4 ani de la victoria austriecilor 
împotriva turcilor, în urma asediului Vienei (1683), Leopold I (1658-1705) 
intra în Transilvania. Pacea de la Karlovitz (1699) asigura Vienei stăpâ- 
nirea peste Ungaria și Transilvania, turcii păstrând doar Banatul Timișoarei 
(până în 1718). În ciuda încercărilor lui Francisc Rakoczy al II-lea din anii 


9 


1703-1711, de a recâștiga independenţa Transilvaniei, ea a rămas sub stă- 
pânirea habsburgilor până în 1918. În acest mod, Transilvania „schimbă 
jugul de lemn al turcilor cu jugul de fier al imperialilor habsburgici ?. 

Așa cum arătam mai sus, papii au folosit pentru atingerea scopurilor 
lor ordinul iezuiţilor. Venirea lor în Transilvania este legată de instaurarea 
regimului habsburgic al lui Leopold I care, pentru iezuiţi, a însemnat reve- 
nirea unei epoci de activitate intensă. „Călugărul iezuit devine, alături de 
ofițerul imperial brutal și abuziv și de agentul spoliator şi neînduplecat, un 
stâlp de nădejde al noii stăpâniri. + 

În aceste condiții, habsburgii vor căuta să realizeze, prin câștigarea 
sufletelor, ceea ce nu putuseră înfăptui întotdeauna prin zdrobirea trupu- 
rilor şi anume consolidarea dominatiei lor. Nu întâmplător, ofițerul aus- 
triac era însoțit peste tot, ca de o umbră, de călugărul iezuit cu misiunea de 
a converti, la nevoie cu forța, pe noi: supuși la romano-catolicism. Acesta 
dispunea „de o doctrină religioasă și de o organizație bisericească potrivite 
a supune masele, cât şi pentru a înfrânge rezistenţa antihabsburgică a po- 
pulaţiei maghiare calvine, a celei săsești luterane și mai ales a românilor 
ortodocşi din Transilvania 5. 

În 1688, în urma presiunii generalului austriac, Dieta Transilvaniei a 
fost nevoită să accepte „protecția” împăratului Austriei. Ca urmare, la 4 
decembrie 1691, împăratul Leopold I a dat o diplomă, în 18 puncte, care a 
fost un adevărat statut sau constituție a Principatului Transilvaniei pentru 
mai bine de un veac și jumătate, cu scopul precis și nedeclarat de a rupe 
orice legătură a românilor din Transilvania cu fraţii lor de peste munți. 
Prin modul cum era structurată conducerea Transilvaniei, habsburgii urmă- 
reau subjugarea lor deplină€. Prin aceeași diplomă se confirmau privi- 
legiile celor trei națiuni — ungurii, sașii și secuii —, precum și drepturile celor 
patru religii recepte: catolică, calvină, luterană și unitariană. În funcții pu- 
blice urmau să fie numiţi numai „indigeni” (unguri, sași și secui). Românii 
și religia lor ortodoxă erau socotite doar „tolerate”. Cu alte cuvinte, poporul 
român era supus unui întreit jug: național, social și religios. 


3. Situaţia religioasă a Transilvaniei? 


Prin conlocuirea cu neamurile venite peste populația ei românească, 
Transilvania devenea teren de concurență confesională — uniaţia fiind forma 
cea mai tristă și mai caracteristică a acestei concurenţe, în interesul căreia 
Biserica Romano-Catolică a abuzat și de puterea politică a habsburgilor şi de 
mizeria socială a românilor și de dorinţa lor de a năzui spre o viață mai bună. 
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Situaţia de „schismatici” a românilor, deosebirea lor confesională con- 
tribuia la nefericita lor stare politică și socială, supuși tuturor rigorilor le- 
gale şi tuturor abuzurilor de putere, pentru că erau ortodocși. 

Nemulțumirile ţăranilor români au izbucnit de multe ori în răscoale 
(uneori împreună cu secuii ȘI cu saşii). Însă, de reținut, aceste răscoale 
aveau un pronunțat caracter religios. 

O dată cu Reforma protestantă, calvinismul reuşeşte să înfrângă pute- 
rea romano-catolică, desființând Episcopia romano-catolică de Alba Iulia 
ŞI secularizând averile bisericești. Propaganda calvină ia astfel locul celei 
romano-catolice. Calvinismul nu numai că ia locul catolicismului, ci îl și 
imită în acțiunea prozelitistă, întrecându-l chiar. Mitropoliţii Transilvaniei 
erau confirmaţi în scaun de principii calvini cu obligația de a accepta o 
seamă de condiţii (prin care se urmărea calvinizarea ortodocșilor), care la 
început au fost în număr de $, cu vremea ajungând până la 19. Cu toate 
încercările și metodele folosite, numărul celor care a îmbrățișat calvi- 
nismul a fost foarte mic. Prin colecţia de legi Compilatae constitutiones 
din 1669, se luau măsuri care trebuiau să ducă la exterminarea poporului 
român și la desființarea Bisericii lui, cea care-i păstra ființa. Mai mult 
chiar, prin 1629, principele Gabriel Bethlen a încercat calvinizarea în 
masă a românilor ardeleni, cerând aprobarea patriarhului ecumenic Chiril 
Lucaris. Pe de altă parte, trebuie să recunoaștem că din interes politic și 
confesional, unii principi ai Transilvaniei au acordat și unele drepturi 
iobagilor români (ușurarea unor sarcini iobăgeşti), însă de cele mai multe 
ori ele au rămas doar pe hârtie. Preoţii trebuiau să muncească din greu ca 
și iobagii, ca să poată trăi. Satele erau prea mici, iar preoţii numeroși (6-10 
preoți într-un sat) și venituri puţine. 

De aproape un veac şi jumătate, calvinii deţineau în Principatul Transil- 
vaniei o situaţie privilegiată, catolicii fiind înlăturați aproape cu desăvârșire 
de pe arena politică. O dată cu trecerea Transilvaniei în stăpânirea habsbur- 
gilor catolici, puterea calvină trebuia slăbită și întărită, în schimb, Biserica 
Catolică care, între cele 4 religii recepte, era cea mai slabă. 

În acest scop, au fost inițiate o serie de acțiuni în favoarea Bisericii 
Catolice: restituirea moșiilor și a bisericilor pierdute, noi danii și aducerea 
iezuiţilor în Transilvania. 

Însă problema nu era chiar simplă: recâștigarea poziţiilor economice, 
politice și religioase pierdute în favoarea calvinilor nu se putea face decât 
prin sporirea numărului catolicilor. Întrucât recatolicizarea luteranilor, 
calvinilor și unitarienilor era practic imposibilă, misionarii iezuiţi și-au 
îndreptat asupra românilor ortodocși, care erau mai numeroşi decât toate 
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cele trei națiuni recunoscute (privilegiate) la un loc. Prin atragerea româ- 
nilor ortodocși la unirea cu Biserica Romei se urmărea, pe de o parte, 
creșterea numărului catolicilor și implicit creșterea rolului politic al „sta- 
tului catolic ardelean”, iar pe de altă parte, ruperea legăturilor de orice fel 
cu românii ortodocși din Țara Românească și Moldova. 

Istoricii iezuiți, precum ȘI cei greco-catolici (români) au susținut că 
primele încercări de unire s-ar fi făcut încă din 1697, în timpul păstoririi 
mitropolitului Zeofil. Astfel, în unele cărți scrise de ei, s-au tipărit 3 pro- 
cese verbale ale unui pretins sinod întrunit la Alba lulia, în februarie 
1697, în care s-ar fi hotărât unirea cu Biserica Romei, prin acceptarea 
celor 4 puncte distincte, o hotărâre, în același sens semnată de mitropolitul 
Teofil, în martie 1697 şi o scrisoare către cardinalul Kollonich, arhiepis- 
copul de Esztergom și primat al Ungariei, din i iunie 1697, semnată de mi- 
tropolitul Teofil şi de 11 protopopi:. 

Cercetările ulterioare ale istoricilor Ioan Crișan, Gheorghe Popovici 
și, în special, ale lui Ioan Lupaș și Silviu Dragomir au stabilit că primele 
patru piese n-au fost reproduse după original, ci după anumite copii în 
limba latină, limbă pe care protopopii și, poate, nici mitropolitul, nu o 
cunoșteau. Sunt mai multe motive pentru contestarea acestui sinod: 

- lipsa originalelor; 

- soborul s-a întrunit în februarie, iar actele au fost semnate în martie 
și iunie; | | | 

- apar cuvinte şi expresii neobişnuite în limbajul timpului (de pildă, 
Teofil era numit „episcop al Bisericii românești din Transilvania”, deși în 
mod obișnuit, el se intitula „arhiepiscop şi mitropolit al Ţării Ardealului” 
sau „arhiepiscop al Mitropoliei Bălgradului și a toată Țara Ardealului”); 

- cercetările grafologice dovedesc că iscălitura mitropolitului Teofil 
din scrisoarea adresată cardinalului Kollonich nu-i aparține, ci este o 
imitație nereușită; 

- faptul că semnăturile protopopilor sunt pe pagina a treia, ne face să 
credem că ca a fost luată din dosarul cu semnături ale unui sobor anterior; 

- pretinsul sinod ar fi trebuit să se țină în prezența superintendentului 
calvin, care mai avea încă drept de control asupra Bisericii românești; 

- testamentul din 12 iulie 1697 al mitropolitului Teofil nu pomenește 
nimic despre unire; 

- unul din martorii iscăliți sub acest testament, epitropul Mitropoliei, 
Pater lanoș, îi seria, în 13 martie 1701, mitropolitului Atanasie, urmașul 
lui Teofil, că acesta și „soborul” n-au nici o vină în încheierea unirii”. 
Acest martor informat, din imediatul anturaj al mitropolitului, lasă să se 
înțeleagă că Teofil și soborul nu încheiaseră unirea; 
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- protocolul din 8 aprilie al Cancelariei transilvănene nota că Teofil 
voise unirea, dar că moartea l-a împiedicat s-o încheie și că e greu a şti 
dacă românii vor înfăptui-o!9; 

- ultimul argument, logic, dacă unirea s-ar fi înfăptuit în vremea lui 
Teofil, ce sens au mai avut toate încercările și ceea ce s-a petrecut după 
moartea lui? 


Atanasie Anghel 


Atanasie Anghel, succesorul lui Teofil, era fiul preotului loan din 
Bobâlna, absolvent al școlii calvine din Aiud sau Alba Iulia, călugărit la 
mănăstirea din Alba Iulia. În vremea în care a candidat la postul de mitro- 
polit era, după unii ierodiacon, după alții ieromonah. Prin însemnate sume 
de bani, a reuşit să câștige bunăvoința guvernatorului Transilvaniei și a 
altor dregători, iar în septembrie 1697 a plecat, după tradiția din 1401, în 
Țara Românească spre a fi hirotonit. | 

Se pare că la Bucureşti se cunoşteau intenţiile catolicilor de a atrage 
pe români la catolicism și că noul candidat, tânăr și fără prea multă în- 
vățătură, nu prezenta suficientă încredere. De aceca, a fost ținut la Bucu- 
rești vreo patru luni pentru a i se completa învățătura şi a fi întărit în Orto- 
doxie. A fost hirotonit abia la 22 ianuarie 1698 de mitropolitul Teodosie al 
Ungrovlahiei şi patriarhul Dositei al Ierusalimului. La hirotonie i s-a cerut 
să iscălească un îndreptar dogmatic, canonic și liturgic, în 22 de puncte 
alcătuit de patriarhul Dositei al Ierusalimului. Această mărturisire de cre- 
dinţă se referea, îndeosebi, la învățătura ortodoxă atacată de calvini (Sf. 
Tradiţie, cele 7 Taine, slujba înmormântării, cultul sfinților, al icoanelor, 
mântuirea prin credință și fapte bune) sau de catolici (împărtășirea cu 
pâine și vin, nu cu azimă, prefacerea darurilor la epicleză). Ca și înaintașii 
săi, mitropolitul Atanasie a primit din partea domnitorului Constantin 
Brâncoveanu numeroase daruri, veşminte şi cărți, iar la 6 mai 1698 îi 
înnoia ajutorul anual de 6000 de aspri, pe care-i primea Mitropolia Ardea- 
lului de mai multă vreme. Între timp însă, iezuiții își continuau lucrarea de 
atragere a românilor la unirea cu Roma. În septembrie 1697, iezuitul Paul 
Baranyi din Alba Iulia s-a deplasat la Viena, pentru a prezenta Curţii un 
memoriu din partea reprezentanților catolici în Dietă pentru unirea ro- 
mânilor cu Roma. Cu toate insistenţele catolicilor, împăratul a dat o 
„rezoluţie” abia la 14 aprilie 1698, prin care se oferea românilor posibili- 
tatea de a se uni cu oricare din cele patru religii recepte sau de a rămâne în 
vechea lor credință. Preoţii care urmau să se unească cu vreuna din religiile 
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recepte urmau să se bucure de privilegiile clerului confesiunii respective, 
subliniindu-se în mod deosebit, că aceia care se vor uni cu Biserica Romei, 
recunoscând pe papă drept cap al Bisericii, se vor bucura de privilegiile 
preoților catolici. Rezoluţia imperială era destul de ispititoare, pentru că, pe 
de o parte, în schimbul recunoașterii primatului papal, urmau să fie scutiți 
de iobăgie şi de toate contribuţiile față de Stat (mai ales în vremea războaie- 
lor) și faţă de domnii de „pământ”, iar pe de altă parte, nu atrăgea părăsirea 
credinței lor ortodoxe. Nemulțumit de formula propusă de împărat, cardi- 
nalul Kollonich a adresat un „manifest” către preoții români din Ardeal, 
prin care preciza că numai preoții care vor accepta cele 4 puncte florentine 
urmau să se bucure de privilegiile preoților catolici. 

Pe baza acestor două acte, iezuiţii au pornit o nouă acțiune de atragere 
a românilor la unirea cu Roma, un rol de seamă jucându-l iezuiții unguri 
Paul Baranyi şi Gabriel Hevennessy. 


„Manifestul de unire”. Singurul act despre care s-a spus că exprimă 
hotărârea clerului român de a se uni cu Biserica Romei este cunoscutul 
„manifest de unire” din 7 octombrie 1698, semnat de 38 de protopopi. 
Acest manifest se prezintă ca un caiet cu 3 file, primele două formate 
dintr-o coală îndoită, la care s-a adăugat și lipit încă o filă, tăiată în ju- 
mătate, dintr-o altă coală. 

Pe prima pagină se află declaraţia de unire, în limba română, o decla- 
rație pur formală, cu un adaos în josul paginii, „să nu se clintescă nimic din 
obiceiul şi cultul Bisericii noastre a Răsăritului” („ţărămoniile, sărbătorile, 
posturile, cum până acum, așa și de acum înainte să fim slobozi a le ținea 
după călindariul vechiu”, cu precizarea „iar de ne vor lăsa pre noi şi pe 
rămășițele noastre într-această așezare, pecețile și iscăliturile noastre care 
am dat să n-aibă nici o tărie”) și „vlădicii să fie hirotoniți de patriarhul orto- 
dox din imperiu” (patriarhul de Karlovitz), papa și împăratul urmând doar 
să-l întărească. Motivul semnării manifestului reiese din conţinutul docu- 
mentului „pentru a se bucura de privighiliomurile pe care le au mădulările 
și popii acestei Biserici sfinte”. Din modul cum este aplicată ştampila, 
reiese că ea a fost aplicată înainte de a fi scris acel post-scriptum, deoarece 
ultimile două rânduri sunt mai scurte decât celelalte, ca să nu depășească 
sfera sipiliului. 

Pagina a doua cuprinde declarația de unire redactată în limba latină, 
Diferenţele majore dintre cele două texte au făcut pe istoricii loan Lupaș și 
Silviu Dragomir să considere că textul român de pe pagina întâi nu este 
decât o traducere defectuoasă a textului latin de pe pagina a doua. De pildă: 
în textul român protopopii mărturiseau că doresc să se unească cu Biserica 
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Romei, mai mult dintr-un sentiment de loialitate faţă de împărat „cum se 
cade credincioșilor nălţii sale”, în textul latin se preciza că se unesc din 
„insuflare dumnezeiască” şi cu acceptarea de învățături noi „primind, 
mărturisind și crezând toate câte le primește, le mărturiseşte şi le crede ea, 
dar mai ales cele patru puncte în care ştiam că ne deosebim până acum”. 

Paginile 3, 4, 5 cuprind semnăturile a 38 de protopopi, cu 37 de peceți 
(doi au folosit aceeaşi pecete). În spaţiul dintre semnături au fost trans- 
crise cu litere latine, în limba latină, numele și sediul protopopilor. Pe pa- 

“gina 5, după semnături, urmează un „codicil”, în 7 rânduri, cu un conţinut 
asemănător cu cel al post-scriptum-ului („și așa ne unim aceşti ce scriem 
mai sus, cum toată legea noastră, slujbele Bisericii, leturghia şi posturile să 
stea pe loc, iară dă n-ar sta pe loc acele, nici aceste peceți să n-aibă nici o 
tărie asupra noastră ”). Expertizele grafologice au dovedit că acest codicil a 
fost scris de însuși mitropolitul Atanasie. Ultima pagină a rămas nescrisă. 

Analizând conţinutul „manifestului” putem spune că protopopii au 
semnat pentru o unire de principiu, din motive economice, fără precizarea 
condiţiilor în care să se facă unirea. Faptul că lipsește semnătura mitropo- 
litului, duce la pierderea valabilităţii actului'!. De fapt, dacă am analiza cu 
atenție actul am constata mai multe neajunsuri: 

- alături de protopopi apar și „popii bisericilor românești”, ceea ce nu 
se întâmplă în alte acte ale sinodului; | 

- secretarul sinodului semnează în rând cu ceilalți protopopi și nu ime- 
diat sub act, alături de mitropolit, cum se face în mod obișnuit într-un act 
oficial; 

- la transcrierea în româneşte a numelor 1EipolIAȚIloE unde domiciliau 
protopopii apar foarte multe greșeli; 

- forma actului (2 coli întregi și una pe jumătate) nu denotă importanța 
unui asemenea moment; 

- lipseşte semnătura mitropolitului, 

- nu a fost pomenit de nici un sinod ulterior; 

- a fost ascuns și găsit prin 1879 în Biblioteca Universităţii din Pesta 
de către istoricul unit Nicolae Densuşianu (el fusese păstrat de iezuitul 
Gabriel Hevennessy). 

Enunţul latin, vârât astfel în corpul manifestului, cu inexactităţile 
expres formulate față de cel românesc, a fost tipărit și trimis de Baranyi 
iezuitului Hevennessy ca să-l prezinte Curţii de la Viena, expediindu-l 
totodată şi Dietei Ardealului din 20 octombrie — 12 decembrie 1698, cu 
cererea, în numele preoțimii ortodoxe române, ca să i se acorde, pe baza 
ei, scutirea promisă de împărat în 14 aprilie 1698. 

Se pare că el a trimis lui Hevennessy şi originalul întreg, cu completa- 
rea latină, dar Hevennessy, dându-și seama că e deosebit de textul latin, l-a 
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ținut secret, pe de o parte, ca să nu se descopere falsul, pe de alta, pentru 
că iezuiții, după ce au obținut iscălitura protopopilor, nu erau mulțumiți 
numai cu atâta, ci voiau mai mult. 

Nici Dieta, nici Curtea n-au primit drept act autentic, vrednic de cre- 
dință, traducerea aceea. Dieta, alcătuită mai mult din calvini şi luterani, 
hotărăște la 23 noiembrie 1698: „Am decis... să ne adresăm cu supunere 
Majestății Sale și să rugăm Majestatea Sa ca acea naţiune și de preoții ei, 
pe care înaintașii noștri de demult niciodată n-au primit-o între cele trei 
națiuni, n-au încorporat-o între ei, cu atât mai puțin au lăsat-o să trăiască în 
aceea şi libertate ca și preoţii ei, să n-o împărtășească de mai mare liber- 
tate, decât a avut și până acum, spre înjuria, prejudiciul și marea supărare a 
celor trei națiuni. lar până-l vom consulta pe Majestatea Sa și-i vom obţine 
rezoluția, preoții români să contribuie ca și până acum, chiar dacă și-au 
schimbat religia, ba încă și proprietarilor lor să le iii, ca până acum, 
obișnuitul onorar, așa am decis unanim "2. ; 

Tot atunci Dieta ordonă și o anchetă în satele românești, ca să se vadă 
care preot și mireni se declară pentru unire, urmând ca rezultatele anchetei 
să fie prezentate Dietei în ianuarie 1699, iar repartizarea impozitelor să se 
facă pe baze noi, după recensământul ce se va face până atunci. Rezultatul 
anchetei este grăitor: 276 de comune s-au pronunțat că vor să rămână în 
legea lor, 2 pentru unire, iar 20 au răspuns echivoc. 

Diploma imperială din februarie 1699 (diploma I leopoldină) sanc- 
ționa unirea românilor ortodocși cu Roma (ea fusese prezentată de cardinal 
împăratului ca fiind înfăptuită), exprimându-și satisfacția și subliniind că 
românii care s-au unit au acceptat „tot ce admite, mărturiseşte și crede 
sfânta Maică Biserica Romano-Catolică”. Preotilor români uniți li se acor- 
dau — prin aceeași diplomă — toate scutirile şi privilegiile de care se bucu- 
rau preoții catolici. 

Prevederile diplomei au produs împotrivirea cercurilor conducătoare 
şi a feudalilor din Transilvania, care, într-un protest din 14 iulie 1699 
arătau că preoții, prin unire, „nu au devenit catolici veritabili sau uniți 
adevărați”. Împăratul, neținând cont de acest protest, a emis un nou decret, 
în august 1699, prin care se reconfirmau dispozițiile anterioare cu privire 
la unirea românilor. 


Situaţia echivocă a lui Atanasie. Cu toate măsurile luate, unirea nu 
s-a realizat. Atanasie și cel puţin o parte din cler aveau o atitudine echi- 
vocă, iar poporul era împotrivă. El, în principiu, acceptase unirea cu cato- 
licii, însă n-a semnat actul unirii, fiind împotriva schimbării de credință, 
cum rezultă din codicil. Totodată continuă legăturile cu Tara Românească, 
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tipărind în 1699, la Alba Iulia, o Bucoavnă şi un Chiriacodromion (care 
reproducea Cazania lui Varlaam), iar C. Brâncoveanu dăruia Mitropoliei 
de Alba Iulia moșia Merișani (din Argeș). În 14 septembrie 1700, s-a ţinut 
un sinod la Alba Iulia, format din protopopii Mitropoliei, care a stabilit 28 
de hotărâri privitoare la viața religios-morală a preoților și a credincio- 
șilor!*. Preoţii erau obligaţi să slujească şi să predice în românește. Se 
prevedeau, de asemenea, amenzi pentru credincioșii care nu respectau săr- 
bătorile şi posturile, care nu cercetau biserica etc. De subliniat este faptul 
că în nici una din cele 28 de hotărâri nu se face nici cea mai mică aluzie la 
unirea cu Biserica Romei. 

Atitudinea lui Atanasie a nemulţumit pe iezuiţi, ceea ce a făcut să-l 
invite la Viena. Înainte de a pleca, a convocat un sinod la care au partici- 
pat vreo 30 de protopopi, semnând o declarație prin care-şi manifestau 
dorința ca el să-și păstreze scaunul. Abia acum actul este semnat după 
toate normele timpului: era semnat de secretarul sinodului, de toţi cei pre- 
zenţi, precum și ştampila Mitropoliei. La Viena 1 s-au adus 32 de în- 
vinuiri!5, Atanasie fiind pus în situaţia de a fi condamnat de sinod sau de a 
accepta unirea. | 

În timpul în care Atanasie se afla la Viena, iezuitul clujean Gabriel 
Kapi îi scria cardinalului Kollonich: „...E de ajuns dacă episcopul și 
ceilalți dintre ei, care vor face mărturisirea credinței şi a unirii, vor pro- 
mite în comun că vor să atârne de Biserica Romei și de reprezentanții ei... 
Va fi grija noastră pe urmă să schimbăm, în timpurile viitoare, pe ne- 
simţite, multe din obiceiurile lor, chiar și din liturghie și din cele sfinte”. 

După lungi frământăn şi discuţii, Atanasie s-a hotărât pentru accep- 
tarea unirii. Ca urmare, la 19/30 martie 1701, împăratul Leopold I a emis 
patru acte privitoare la noua Biserică unită din Transilvania: 

- decretul de confirmare a lui Atanasie ca „episcop” al naţiunii româ- 
ne din Transilvania și părțile unite cu ea, supus arhiepiscopului romano- 
catolic de Esztergom!$; 

- ordinul către tezaurariat de a-l instala pe Atanasie la Alba Iulia; 

- ordinul către camera imperială de a-i da un salar anual de 4000 de 
florini, 

- diploma a II-a leopoldină, care este de fapt actul de întemeiere a 
Bisericii unite. | 

Această diplomă cuprinde 15 puncte. Dintre el amintim: 

- se asigura Bisericii și clerului unit aceleași drepturi pe care le avea şi 
Biserica Romano-Catolică; 


- preoții uniţi erau scutiți de toate sarcinile servituţii feudale ș.a.!7 
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Originalul acestei diplome a „dispărut”, iar în lipsa unei diplome, în 
original, Curtea de la Viena a refuzat mereu să acorde drepturi pe seama 
românilor, mai ales cele cuprinse în primele trei articole. Diploma a fost 
descoperită în 1938 în Biblioteca Muzeului Bruckental din Sibiu. 

La 24 martie, Atanasie a fost rehirotonit preot, iar a doua zi ca epis- 
cop. La 7 aprihe 1701, a dat o declaraţie umilitoare, în 16 puncte, de- 
clarație apreciată de Iorga ca fiind „cel mai înjositor act public săvârşit 
până atunci de vreun vlădică românesc'!$. La 25 iunie 1701, a fost instalat 
ca episcop unit, în catedrala lu: Mihai Viteazul din Alba Iulia, moment ce 
va însemna desființarea Mitropoliei ortodoxe de Bălgrad pentru mai bine 
de un veac și jumătate (până în vremea lui Șaguna, 1864). 


Lupta împotriva uniaţiei 


Încă din timpul în care Atanasie se afla la Viena, Pater lanoș, epitropul 
Mitropoliei, i-a adresat lui Atanasie o lungă scrisoare, mustrându-l pentru 
călcarea jurământului făcut la București. Pentru frumuseţea și mai ales 
pentru profunzimea conținutului ei o redăm integral: „Care lucruri de le 
ascunzi Sfinția Ta de noi cești proști, să socoteşti că de cunoscătorul 
inimilor Dumnezeu nu le vei putea ascunde. lată că înțeleasăm, cum că ar 
cere să te iscălești în niște lucruri, care în instrucțiul, ce ţi s-au dat sau ţine 
răsăritul, nu le-au avut... De socotești că acei sfinți părinți ce au legat 
lucrurile şi arătările credinţii rău strică; iară de socotești că şi aceia au avut 
darul Duhului Sfânt, precum te ţii că ai și Sfinția Ta, toți îti zicem: să nu te 
amesteci! ... Ştim că înălțatul împărat... silă nimănui nu face, neci Sfinția 
Ta să nu silești... Adu-ţi aminte, de ai citit Sinaxarul sfinților, câte bogății, 
câtă cinste li se făgăduia și sta până la vărsare de sânge: adu-ți aminte ce ai 
făgăduit în mijlocul Mitropoliei Bucureştilor, şi socoteşte însuţi ce-ţi va 
veni de la 4 patriarhi şi de la toate besearicile ce-s răschirate de legea gre- 
cească din lume: că de la toate îţi vor veni blăstăm şi afurisenie. Și să nu 
socotești că vei trăi ani mulți, de vei îndrăsni a rupe vreo pecete aq 
legăturii... Lesne este a strica, ci anevoe și greu este a drege în urmă. De 
pofteşti cinste, stai înarmat şi vei vedea că o vei dobândi de la Dumnezeu. 
Cinstea omenească este scurtă şi cu grijă şi mai ales că a Sfinții Tale va să 
fie cu ponos de toată lumea. Păcatelor străine nu fi părtaș... și nu peste 20 
sau 30 de ani, ci și peste 100 tot Sfinţia Ta vei să te ostenești într-acest 
lucru să-l faci şi să-ți câştigi numai rău... mirenii neci unul nu pofteste, 
măcar de-1 va ţârcălui Împăratul. ȘI apoi socotește că mai mulți-s mireni 
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decât popi. Noi pentru nemișugul popilor n-om primi mai mult de ce 
avem dat; cum au trăit până acum, trăiască! ... dară așa să vă iscăliți, cât să 
vă fie adevărată iscălitura; să nu iscăliți numai de mulți ca pre urmă să staţi 
în ruşine. Ci, cine se va lega să nu batjocurească obrazul Împăratului, neci 
să se laude că va face pre mai mulți. Că noi tudomănim (dăm de știre, n.n.) 
că nu vom fi, măcar ce va face Înălțatul Împărat. Ce va fi altă poruncă a 
Înălțiii Sale. lară legea, au rea avem, au bună, nemica nu vom mişca, nici 
avem a primi mai mult, până nu va fi cu voia şi a tuturor mirenilor, nu 
numai a popilor. lar, de primești Sfinția Ta şi popii, numai voi să fiți; iar 
noi nu vom fi 9. 

Cel mai vehement protest l-au înaintat credincioșii din Scheii Bra- 
șovului, care-i scriu lui Atanasie „noi, părinte, papistași morți, iar vii nu 
vom fi... gata suntem sângele să ni se verse decât legea părinților noștri să 
perdem”. 

În cursul aceluiași an, 1701, au protestat și românii din Țara Fă- 
gărașului, din județul Hunedoara și din alte părți, încât Atanasie a fost 
nevoit să îngăduie credincioșilor braşoveni, făgărăşeni și hunedoreni să 
rămână în vechea lor credință, cu condiția de a nu lucra împotriva unirii Și 
de a-i plăti obișnuita dare. 

La începutul lunii septembrie 1701, nobilul Gavriil din Țagul Mare 
(Bistriţa Năsăud) a prezentat un memoriu guvernului Transilvaniei, cu 
câțiva însoțitori, în numele credincioșilor din Alba Iulia, cărora uniţii le 
luaseră cele două biserici din oraș. Din cauza continuării protestelor, Ga- 
vriil, împreună cu alți credincioși au fost arestați și închişi la Sibiu, Gavrul 
fiind ehberat abia în 1706. 

Mitropolitul Teodosie al Ungrovlahiei a adus la cunoștința Patriarhiei 
Ecumenice acest lucru. Patriarhul Calinic al II-lea (1694-1702) împreună 
cu sinodul său l-au anatematizat pe Atanasie la 5 august 1701. Mitropolitul 
Teodosie, sperând în întoarcerea lui Atanasie, nu i-a transmis imediat sen- 
tința patriarhului ecumenic, ci în mai, anul următor. Totodată îl mustra pe 
mitropolitul Atanasie pentru gestul lui. La fel de aspru îl mustrase și Dosi- 
tei, patriarhul Ierusalimului (aflat în Tara Românească în noiembrie 1701). 

În iulie 1702, patriarhul Dositei și mitropolitul Teodosie adresau o 
scrisoare românilor ortodocși din Braşov, Sibiu și alte părți, prin care-i 
înştiința că l-au anatematizat pe Atanasie, îndemnându-i să rupă orice 
legătură cu el și să încerce să reîntoarcă la dreapta credință pe toți cei 
amăgiți de iezuiţi și de Atanasie. Credincioşii din aceste părți au intrat sub 
oblăduirea duhovnicească a mitropoliților Ungrovlahiei, iar în perioada în 


19 


care Oltenia a intrat în Imperiul Austriac (1718-1739), episcopii de Râm- 
nic se îngrijeau de viaţa lor duhovnicească. 


Consecințele dezbinării naționale 

A. Politice: 

- prin împărțirea în două tabere a românilor din Transilvania, s-a slăbit 
puterea de rezistenţă la presiunea politică, conform principiului „divide et 
impera”; 

- uniaţia a creat două categorii de români: unii relativ privilegiați (mai 
mult clericii), alții tot mai oropsiţi și apăsați, persecutați pentru perseve- 
rarea lor în „schismă; 

- românilor ortodocși li se interzic legăturile cu fraţii lor, mai ales cu 
cei din Ţara Românească; 

- prin uniaţie se urmărea catolicizarea românilor și ruperea lor de la 
sânul Biserici și al ţării. 


B. Religioase: 

- a fost o crudă deziluzie şi o mare pagubă sufletească pentru poporul 
român; 

- a stricat unitatea sufletească, a împărțit şi a învrăjbit neamul ro- 
mânesc din Transilvania; 

- românii ortodocşi, rămânând fără ierarh ortodox, au trebuit, nu fără 
greutăți, să se adreseze ierarhilor sârbi din Banat; 

- distrugerea multor biserici și mănăstiri de către generalul Bukow şi 
încetarea activității tipografiei mitropolitane de la Alba Iulia; 

- influența papei în țara noastră și după 1918 prin Biserica Greco- 
Catolică şi prin Concordat în detrimentul Bisericii Ortodoxe Române, 
ceea ce a dus la tensiuni. 


Concluzii: uniația este o rană sângerândă în trupul națiunii românești, 
care a dezbinat și învrăjbit poporul, slăbindu-i forțele de rezistenţă contra 
străinilor ce urmăreau desfiintarea lui. 

Gheorghe Sincai a recunoscut că uniaţia a fost un permanent focar de 
vrajbă. | 


Raporturile dintre cele două Biserici după 1989. După schimbările 
din 1990 și după reînființarea Bisericii Romano-Catolice de rit răsăritean 
au avut loc mai multe întâlniri între reprezentanţii Bisericii Ortodoxe şi 
cei ai Bisericii Romano-Catolice pentru a discuta relaţiile dintre ele ca 
urmare a uniatismului. Aceste întruniri s-au ținut la: 
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- Freising, Germania (6-15 iunie 1990). Atât Biserica Ortodoxă și 
Biserica Catolică exclud şi condamnă prozelitismul „ca metodă de căutare 
a unităţii”; 

- Roma (10-16 iunie 1991) întâlnirea cu tema „Uniatismul ca metodă de 
unitate a trecutului și căutarea, în prezent, a comuniunii depline”. Punctul 6 
respinge prozelitismul catolic, considerându-se „că nu mai poate fi acceptat 
ca metodă și model de unitate, din cauza noii maniere în care și catolicii și 
ortodocşii se consideră de acum înainte în raport cu taina Bisericii ; 

-Balamand, Liban (17-24 iunie 1993). Cele două Biserici se recu- 
nosc Biserici surori. 

Amintim și faptul că, urmare acestui dialog atât Biserica Ortodoxă 
Română, cât şi Biserica Romano-Catolică de rit răsăritean au desemnat 
câte o comisie de dialog pentru a soluţiona tensiunile dintre cele două 
Biserici. 


Biserica unită din Transilvania în primele 
trei decenii ale secolului al XVIll-lea2 


Unirea unei părți a clerului şi a credincioșilor din Transilvania cu 
Biserica Romei a produs mari tulburări în viaţa românilor. Nemulțumirilor 
mai vechi de ordin social-politic li se adăugau acum cele de ordin religios. 
Aceste nemulțumiri au dus, în anul 1703, la răscoala antihabsburgică din 
Ungaria și Transilvania, condusă de Francisc Rakoczy al II-lea, răscoală 
numită „a curuților”. 

E adevărat că la această răscoală au participat maghiari, slovaci şi 
români, iobagi, oameni liberi, orăşeni, nobili etc., dar pentru români ea a 
avut un caracter social mai accentuat, ea având conducători proprii (Pintea 
Viteazul). După o serie de lupte care s-au desfășurat pe parcursul mai mul- 
tor ani, cu victorii alternative, în iulie 1704 Dieta a proclamat principe al 
Transilvaniei pe Francisc Rakoczy cu condiţia să respecte independența 
țări. 

Această stare neclară, cu dominație alternativă, a durat până în anul 
1711 când, conducătorul nobilimii și locțiitorul lui Francisc Rakoczy, s-a îm- 
păcat cu habsburgii, punându-se în acest fel capăt răscoalei de emancipare. 

Evident că din cauza acestui context politic și social tulbure şi Bise- 
rica a avut de suferit. La aceasta se adaugă și faptul că Atanasie Anghel și-a 
început păstorirea într-o atmosferă deloc prielnică. Mai ales credincioşii 
din părțile Brașovului, Făgărașului, Hunedoarei, Alba Iuliei și altele s-au 
împotrivit înființării Bisericii unite și, mai apoi, după ce aceasta s-a înfi- 
ințat, să țină de ea sau să-l recunoască pe Atanasie Anghel drept episcopul 
lor. Pe de altă parte, din Țara Românească nu mai primea nici un sprijin, 
așa cum obișnuiseră domnii munteni, ci dimpotrivă, numai scrisori de 
mustrare din partea mitropolitului Teodosie, a patriarhului Dositei al leru- 
salimului și a patriarhului Calinic al Constantinopolului. Pe plan local, teo- 
logul iezuit controla întreaga activitate a episcopului unit (participa la 
sinoadele anuale ale protopopilor, însoțea pe episcop în vizitele canonice, 
cenzura cărțile ce se tipăreau la Alba Iulia, verifica corespondenţa episcopu: 
lui, își dădea avizul asupra candidaţilor la teologie, verifica gestiunea etc.). 
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Un moment deosebit din viaţa Bisericii unite din vremea lui Atanasie 
Anghel! îl constituie numirea de către Francisc Rakoczy în scaunul vlădi- 
cesc, în 1707, a lui Jov Țirca ca urmare a părăsirii scaunului de către Ata- 
naste Anghel o dată cu imperialii. Cu toate că păstorirea acestuia a fost 
foarte scurtă, din cauza înfrângerii lui Francisc Rakoczy, ea rămâne im- 
portantă deoarece a fost prima încercare, din partea ortodocșibr, de a re- 
învia vechea Mitropolie a Transilvaniei. 

Prima încercare de înlăturare a uniaţiei, provenită chiar din rândurile 
uniților, a venit în anul 1711. În acest an a fost un context mai favorabil 
acestei inițiative, deoarece atât împăratul Leopold, cât și cardinalul Ko- 
llonich muriseră, iar noul împărat, losif Î, era mult mai tolerant față de 
problemele religioase. Iniţiatorii încercării de refacere a unității bisericești 
au fost protopopul Vasile, secretarul sinodului mare și fratele său, proto- 
popul Petru din Daia. Ei au convins pentru acțiunea lor atât pe protopopi, 
cât şi pe Atanasie. Soborul protopopilor care a înlăturat uniaţia a avut loc 
în iulie 1711. 

Pentru aproape jumătate de an, se poate spune că unirea cu Roma înce- 
tase. Abia în noiembrie 1711, iezuitul Gabriel Hevennessy a reușit să im- 
pună lui Atanasie și protopopilor să revină asupra hotărârilor și să facă o 
nouă mărturisire de credință în favoarea unirii. Cei doi protopopi, initiatorii 
acestei acţiuni, au fost destituiţi de un sobor restrâns, condus de iezuiți. Ata- 
nasie, chinuit de remușcări, părăsit de mulţi, moare în august 1713. 


Urmașii lui Atanasie. După moartea lui Atanasie, până la alegerea 
unui nou episcop, conducerea treburilor Episcopiei a fost preluată de cel 
care, de fapt, o conducea şi în vremea lui Atanasie Anghel, teologul iezuit 
Francisc Szunyogh. Acum, pe de o parte unii îi propuneau lui Francisc 
Szunyogh să accepte să le fie episcop, iar pe de alta, din Țara Românească 
veneau îndemnuri către protopopi de a părăsi uniaţia și de a alege un 
vlădică ortodox. 

Szunyogh a refuzat demnitatea episcopală pe motiv că regulile ordi- 
nului din care face parte nu-i permit acest lucru. În vederea alegerii unui 
nou episcop a fost convocat un prim sinod al protopopilor, la Alba Iulia, 
în noiembrie 1713, care l-a propus pe secretarul lui Atanasie, Wenceslaw 
Frantz. În ciuda recomandărilor călduroase ale lui Szunyogh făcute pri- 
matului Ungariei, iar acesta Curţii de la Viena, din cauza unui renegat, 
loan Giurgiu Patachi, şi a intrigilor acestuia, s-a hotărât să se propună trei 
candidaţi, dintre care împăratul să confirme unul, conform unei prevederi 
a diplomei a [l-a leopoldine. Nici cel de-al doilea sinod (aprilie 1714) n-a 
dus la alegerea secretarului lui Atanasie. De aceea, s-a cerut ţinerea, din 
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cauza intrigilor lui loan Giurgiu Patachi, unui alt sinod. La al treilea sinod 
(noiembrie 1714), au participat 40 de protopopi care au declarat că își 
menţin votul precedent. Mai mult, protopopii îi reproșau lui loan Giurgiu 
Patachi că s-a lepădat de credința ortodoxă trecând la cea catolică și că, 
acum, dacă ar deveni unit, n-ar face-o din convingere, ci numai din do- 
rința de a ajunge episcop. În acelaşi timp își exprimau temerea că 
ajungând episcop unit, va reveni la rânduielile Bisericii Ortodoxe. Deoa- 
rece nici loan Giurgiu Patachi n-a obținut mai multe voturi (decât unul 
singur), protectorii lui au căutat fel de fel de pretexte pentru a anula rezul- 
tatele acestui sinod. În acest sens, ei au afirmat că, de fapt, acum nu s-a 
ținut un sinod în vederea alegerii episcopului succesor lui Atanasie, ci 
doar de a fixa locul unde urma să se ţină sinodul. 

Guvernatorul Transilvaniei, ca urmare a acestor obiecţii, a cerut con- 
vocarea unui nou sinod care s-a şi întrunit la Sibiu, în ianuarie 1715. La 
acest al patrulea sinod, cu toate că nu s-a prezentat decât un singur proto- 
pop, care mai aducea votul a încă trei preoți pentru Patachi, s-a considerat 
„sinod legal constituit”, alegerea lui Patachi legală, fiind aprobată de gu- 
vern Și ulterior de împărat. 

Cu toate că alegerea lui durase mai bine de doi ani, până la înscăunare 
a trecut timp îndelungat. În jurul anului 1714, fosta catedrală și reşedinţă 
mitropolitană din Alba Iulia, ctitorite de Mihai Viteazul, au fost dărâmate 
din temelii „pentru a se ridica o fortificaţie a cetăţii”, ceea ce nu s-a mai 
realizat. De fapt, prin aceasta se urmărea până și înlăturarea urmelor mate- 
riale care să amintească de ortodoxia românilor din Transilvania. Acum se 
punea problema unei noi reședințe pentru episcopul loan Giurgiu Patachi. 

Această schimbare era cerută și de faptul că, potrivit canoanelor, nu puteau 
“rezida în același oraș doi episcopi (Și cel unit fiind considerat ca 
aparținând tot Bisericii Romano-Catolice). Prin urmare, în 1716, guvernul 
de la Viena a hotărât ca noua Episcopie să-şi aibă reședința la Făgăraș. 

După confirmarea din partea împăratului, Curtea de la Viena a cerut și 
papei (Clement al XI-lea) confirmarea lui loan Giurgiu Patachi. După 
îndelungate stăruințe, abia în iulie 1716 s-a primit avizul pentru înființarea 
noii Episcopii unite. Din aceasta reiese că Atanasie Anghel funcționase 
fără aprobarea specială a papei. Din decretul de recunoaştere rezulta că 
„Episcopia era socotită o fundaţie nouă, loan Giurgiu Patachi era îndrumat 
să revină la „ritul grecesc” şi să intre în ordinul Sfântul Vasile, căci „altfel 
nu putea fi numit episcop al unor credincioși care aparțineau acestui rit”. 

Cu toate acestea, confirmarea lui a mai durat încă cinci ani, până în 
1721. Din cauza lipsei unei catedrale, până la instalare a trebuit să mai 
aştepte doi ani. Prin vicleșug și abuz de forță a pus stăpânire pe biserica 
din Făgăraş, ctitoria lui Constantin Brâncoveanu. 
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Patachi a păstorit doar patru ani, dovedindu-se foarte sârguincios în 
propovăduirea „uniaţiei” și în asuprirea preoților și credincioșilor rămași sta- 
tornici în credința ortodoxă. Astfel, în cadrul soborului mare, din februarie 
1725, a luat măsuri împotriva celor hirotoniți în „alte ţări”. De asemenea, a 
hotărât interzicerea broșurii Învățătură bisericească de cele şapte Taine, 
tipărită la Râmnic în 1724 (care cuprinde unele diferențe: epicleză ș.a.). 

După cum afirma istoricul unit Petru Maior, loan Giurgiu Patachi 
intenționa ca „unele obiceiuri papistășești să bage între români”, adică să 
catolicizeze legea românească, lucru ce n-a reușit să-l îndeplinească din 
cauza morții timpurii (în 1727, la vârsta de doar 46 de ani). 

După moartea sa, până în anul 1729, treburile Episcopiei au tost con- 
duse de rectorul colegiului iezuit din Cluj și apoi de teologul iezuit. 


Biserica din Ţările Române 
sub regimul fanariot?" 


În 1711 în Moldova și 1716 în Ţara Românească se instaurează regi- 
“mul fanariot sau turco-fanariot. Turcii, nemaiavând încredere în domnii 
pământeni, mai ales după trecerea lui Dimitrie Cantemir de partea rușilor, 
au numit la cârma celor două ţări greci din cartierul Fanar din Constanti- 
nopol, de aici şi denumirea de fanarioți. | 

În realitate, domnii fanarioți erau simpli guvernatori și executanți fi- 
deli ai Porții, având o dublă misiune: 1) de a menţine Ţările Române sub 
dominaţia otomană și 2) de a le integra cât mai mult în sistemul economic 
turcesc, pentru a asigura Porții și trupelor cele necesare. Cu toate acestea, 
țările noastre și-au păstrat în continuare autonomia internă, ele nefiind 
ocupate de turci, nici transformate în pașalâcuri, cum s-a întâmplat cu 
țările balcanice și cu Ungaria. Consecințele instaurării regimului fanariot 
au fost: 

- sub raport politic, social, economic, cultural și bisericesc, regimul 
fanariot a fost o perioadă de mari oprimări pentru poporul nostru; 

- teritorii aparținătoare până atunci Ţării Româneşti și Moldovei au 
ajuns în stăpânirea statelor vecine; 

- domnii se schimbau mereu, la intervale foarte scurte (în Țara Ro- 
mânească au fost 40 de domni, în Moldova -— 36); 

- o dată cu domnii veneau o serie de însoțitori dornici de îmbogățire, 
care ocupau dregătoriile cele mai de seamă din stat. 

Prin domnii şi funcţionarii veniți cu ei se făcea tot mai simțită 
influența grecească în toate ramurile (administraţie, Biserică, școală). 
Limba greacă, considerată cultă, era folosită în Biserică, școală și socie- 
tate. În cursul puţinilor ani de ședere în scaun, uneori chiar luni, domnii 
fanarioți jefuiau țara, pe de o parte, pentru a plăti dările la care era obli- 
gată țara faţă de turci, iar pe de alta, pentru a-și plăti datoriile făcute la 
ocuparea scaunului domnesc și de a aduna banii necesari pentru a putea 
reocupa scaunul în caz de mazilire. 
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Din cauza crizei economice din Imperiul Otoman, se măresc obliga- 
țiile Ţărilor Române — tributul (haraciul). La fel de mari erau sumele pentru 
cumpărarea scaunelor, precum și darurile, la care se adăugau obligațiile î în 
natură, după nevoile Porții. 

Cât priveşte Biserica sub regimul fanariot, trebuie să spunem că în 
Tara Românească debutează cu uciderea mitropolitului Antim Ivireanul, 
din porunca lui Nicolae Mavrocordat. 

Scaunele vlădicești din Țara Românească au fost ocupate în mai multe 
rânduri de ierarhi greci, e adevărat că în multe cazuri au fost cu dragoste 
față de păstoriții lor. În Moldova, din această perspectivă, situația a fost 
mai bună, pe tot parcursul perioadei fanariote nefiind decât 2 ierarhi greci, 
în timp ce în Ţara Românească din cei 12 vlădici, 6 au fost greci. 

Important de subliniat că vlădicii nu erau schimbaţi după bunul plac al 
domnilor, ci rămâneau în scaun până la moarte sau se retrăgeau la sfârșitul 
vieții. Aproape toți vlădicii din Țările Române au fost buni gospodari, 
cărturari, traducători și sprijinitori ai tipăriturilor în limba română. Aproa- 
pe toți vlădicii au fost aleși dintre egumenii de mănăstiri sau din rândul 
slujitorilor de la Mitropolie. | 

Tot sub stăpânirea fanariotă, mai ales în Țara Românească, se stabilesc 
numeroși „arhierei titulari”, precum și călugări de neam grec. Așa numiții 
„arhierei titulari” sau onorifici deţineau titlurile unor foste scaune mitro- 
politane sau episcopale, aflate acum sub stăpânire turcească și care, de 
fapt, nu mai fiinţau de multă vreme. Toţi clericii greci așezați în Ţările 
Române căutau să ajungă fie arhierei, fie egumeni de mănăstiri, fie în 
diferite slujbe la mitropolii, episcopii sau la curțile domnești, fie profesori. 
la şcolile domnești. 

În această perioadă se menţine ridicat numărul mănăstirilor închinate, 
veniturile lor fiind trimise la Locurile Sfinte. De aceea, de multe ori şi 
egumenii lor, greci de neam, se îngrijeau numai de interesele lor și ale 
Locurilor Sfinte, mănăstirile rămânând de multe ori în paragină. 

În multe mănăstiri se oficia numai în limba greacă. 

Despre o grijă a domnilor fanarioți față de Biserica românească din 
Transilvania, cum a fost mai înainte, nu se poate vorbi acum, decât doar 
de un ajutor destul de slab, dat credincioșilor ortodocși de vlădicii celor 
două ţări. 

În această perioadă ierarhii și clerul de mir, precum și cinul monahal 
își îndreaptă privirea spre Rusia. Au loc solii bisericeşti la curtea țarinei 
Ecaterina a II-a etc. 
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Mitropolia Ungrovlahiei în prima jumătate 
a secolului al XVIil-lea2 


Generalităţi. După moartea martirică a mitropolitului Antim Ivirea- 
nul, Biserica Țării Românești va fi condusă, într-o bună măsură de ierarhi 
fanarioți a căror stăpânire va începe o dată cu inaugurarea perioadei care le 
va purta numele: perioada fanariotă sau regimul fanariot sau turcocraţia. 
În general, domnii fanarioți proveneau din rândul foștilor neguțători sau 
mari dregători ai Înaltei Porţi. Chiar dacă între ei se întâlnesc şi urmași ai 
vechilor familu bizantine, aceștia, prin comportament (lăcomie, dorință de 
câștig rapid și ușor etc.) nu se deosebesc de ceilalți. Din acest motiv, Țările 
Române nu se vor mai bucura de domniile lungi și pașnice ale domni- 
torilor români, descendenţi din neamul Basarabilor și Muşatinilor, ci vor 
veni din cartierul Fanar, după pofte și interese, tot felul de dragomani sau 
greci ajunși și care doreau într-un timp foarte scurt nu numai să recupereze 
ceea ce au plătit ei pentru a cumpăra scaunul, ci să se și îmbogăţească. Și 
toate acestea pe spatele poporului nostru. Dacă avem în vedere numărul 
mare al domniilor ne putem lesne imagina cât de greu a fost pentru bietul 
popor. 

Fără îndoială că aceste schimbări au avut consecinţe directe și asupra 
instituției fundamentale a ţării: Biserica. Mitropoliții români din acest 
timp sunt priviţi așa cum odinioară împărații Bizanțului priveau pe patriar- 
hii lor. Li se dă toată cinstea cuvenită în toate împrejurările, întâiul loc în 
sfatul domnesc, întâiul loc la serbări și festivități, întâiul loc la adunările 
de obște etc. Dar fiindcă erau numiţi de domn, după o simplă formă de 
alegere, ei știau că, prin patriarh, domnul îl putea înlătura oricând. Orice 
amestec în treburile politice le era cu totul oprit; acum nu se vor mai 
întâlni mitropoliți şi episcopi mergând în fruntea gloatelor ridicate împo- 
triva domnului străin. Vlădicii sunt acum strâns legaţi de rostul lor bise- 
ricesc, căci jertfa lui Antim fusese un exemplu pentru toți, iar dacă vor să 
treacă peste îndatoririle lor de ierarhi, literatura religioasă, tipărirea de 
cărți erau activități de mare importanță. 

Cu toate că în această perioadă ne aflăm sub stăpânire fanariotă, cei 
mai mulți mitropoliți și episcopi sunt români. Întâlnim și câtiva greci 
aproape românizați, care lucrând printre români au fost chiar mai de folos 
acestora decât alţi români băștinași. În general, vlădicii sunt călugări veniţi 
din mănăstiri, puțini dintre ei sunt din rândul preoților de mir. Aproape toți 
sunt aleși după merite, fără amestec străin în treburile Bisericii. Din 
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funcționarii Mitropoliei sunt aleși episcopii, iar din rândul acestora 
mitropoliţii. Nici unul nu este ales mitropolit direct dintre călugări, ci din 
"episcopii țării sau din episcopii titulari. Nu sunt scoși după bunul plac al 
domnului, ci rămân în scaun până la moarte. Mulţi dintre ei sunt buni gos- 
podari sau oameni de cultură, care au fost preocupaţi de traduceri, 
tipărirea de cărți etc., mai ales la Râmnic, București și cu oarecare întreru- 
peri la Buzău. 


Urmașii lui Antim Ivireanul”. După depunerea lui Antim Ivireanul, 
în septembrie 1716, a urcat pe tronul mitropolitan grecul Mitrofan (1716- 
1719). Acesta se născuse în insula Tasos, de aici și numele de Tasiotul. De 
tânăr a intrat în monahism la Muntele Athos, la Mănăstirea Dionisiu. A 
fost hirotonit arhiereu titular de Nyssa și făcea parte din mulţimea de 
arhierei greci adăpostiți în Țara Românească la curtea lui Constantin 
Brâncoveanu. La București, Mitrofan a fost dascăl de limba greacă, co- 
laborând cu patriarhii Dositei și Hrisant ai Ierusalimului la tipărirea unor 
cărți grecești. A luat parte chiar la traducerea Bibliei din 1688, precum și 
la unele tipărituri ale lui Antim, căruia îi era dușman. De aceea, în 1712 
Brâncoveanu îl trimite la Antim pentru a-i cere demisia. Nu se cunoaşte 
dacă acesta urmărea și căderea lui pentru a-i lua locul. Ceea ce este sigur 
este faptul că după înlăturarea lui Antim, Mitrofan devine mitropolit al 
Ungrovlahiei. Despre el se relatează că „era venerabil, învățat, înțelept și 
mai cinstit decât alții și mult încercat; îmbrăcase schima îngerească din 
fragedă vârstă”. 

Fiind susținut de domnitorul Nicolae Mavrocordat, din porunca căruia a 
urcat și în scaunul mitropolitan, el, care era retras la Mănăstirea Sfântul loan 
Botezătorul, a fost de partea acestuia și al politicii sale în general. 

Dacă nu se ştie sigur că i-a dorit căderea lui Antim pentru a se ridica 
el, se știe limpede, și pentru aceasta este condamnat de istorie, că a des- 
ființat testamentul lăsat de el pentru ctitoria sa, Biserica Tuturor Sfinţilor. 
În 1717, Mitrofan, cercetând socotelile bănești ale lui Antim, sub pretextul 
că ar fi îndatorat Mitropolia prin această ctitorie, a pus sechestru pe averea 
bisericii din care erau ajutaţi săracii potrivit „Așezământului” lăsat de 
Antim. În acest sens, Mitrofan ridică blestemele puse de mitropolitul cti- 
tor, trece biserica sub ascultarea Mitropoliei — deși era de sine stătătoare — 
șI întrebuinţează averea ei în alte scopuri. În ceea ce privește activitatea 
culturală, despre aceasta nu se poate vorbi în vremea lui. Se cunosc doar 
câteva scrisori adresate de el patriarhului Hrisant al Ierusalimului, într-una 
cerând binecuvântarea pentru ocuparea scaunului, în care-l învinuiește pe 
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Antim, iar în alta că este bolnav şi că nu se poate ocupa de școală. Se pare 
că acest lucru era adevărat şi că boala care-l stăpânea i-a adus sfârșitul la 
scurtă vreme, deoarece în 1719 întâlnim în scaun un alt mitropolit, român, 
Daniil (1719 - decembrie 1731). Acesta a rămas în istoria Bisericii noastre 
prin ctitoriile sale (Biserica Vergului, a contribuit esenţial la înfrumuse- 
țarea mănăstirii sale de metanie Aninoasa-Muscel, la zidirea Bisericii zisă 
a lui Hierea, a reparat paraclisul Mitropoliei, ctitorit de Teodosie), precum 
și prin activitatea cărturărească (a tipărit Octoihul, Molitfelnicul, Evanghe- 
lia, Catavasierul, Slujba Canonului Mare, Triodul Săptămânii Mari s.a.). 
EI a păstorit până la sfârşitul anului 1731, după care în scaunul mitropoli- 
tan se urcă tot un român, Stefan 1] (1732-1738). Păstoria lui se întinde 
până în 1738 şi prezintă importanţă pentru activitatea sa tipografică (Chi- 
riacodromion, Psaltire, Antologhion, Octoih). 

Însă cel mai important mitropolit din prima jumătate a acestui secol a 
fost fără îndoială grecul Weofit Cretanul (1738-1753). După cum o arată și 
numele era originar din insula Creta. A venit în ţara noastră în calitate de 
„dascăl domnesc” al copiilor lui Constantin Mavrocordat. Ca urmare a 
serviciilor aduse domnului, prin intervenţia acestuia este hirotonit ca mi- 
tropolit titular de Mira Lichiei, în 1737. Când, în 1738, moare Ştefan, mi- 
tropolitul Ungrovlahiei, Neofit este transferat în locul lui. Dintre reali- 
zările sale amintim: în 1746, mitropolitul Neofit ia parte la lucrările Diva- 
nului care a hotărât desființarea rumâniei. Această „instituţie” dăinuia 
dinainte de întemeierea Principatelor și acum a fost desființată în special 
pentru a readuce în ţară locuitorii fugiți din pricina corvezilor (biruri 
grele) pe care acest statut le presupunea. lată ce spunea între altele hriso- 
vul dat acum: „mitropolitul, episcopii și boierii țării constatând că acest 
vechi obicei al rumâniei rămas de la moșii și strămoșii noștri nu este de 
nici un folos, ba chiar de mare pagubă sufletului creștinesc... hotărăsc des- 
fiinţarea cu totul a rumâniei”. 

Mitropolitul nu numai că a fost de acord cu această hotărâre, ci a și 
trecut la înfăptuirea ei, dezrobind pe toți rumânii de pe moșiile Mitropoli- 
ilor din Târgovişte și București, răscumpărându-i cu banii săi. Pentru a nu 
a fi acuzat că prin acel act păgubește Mitropolia „am cumpărat cu banii 
noștri, iar nu din venitul Mitropoliei, moșia Pietroasa cu biserică din piatră, 
cu case și pivnițe de piatră şi cu pogoane de vie, drept taleri 3500, cari o 
am lăsat în locul acelor rumâni, pe care i-am slobozit, al căror preţ nici 
până la taleri 1500 nu făcea”. 

Această atitudine a mitropolitului Neofit, de apărare a ţăranilor, se 
dovedește și în 1753, când ia parte la mișcarea împotriva domnului Matei 
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Ghica şi cere îndepărtarea lui din scaun, fiindcă încercase să împovăreze 
pe țărani cu noi dări. 

Însă mitropolitul Neofit a rămas în istoria Bisericii, în mod deosebit, 
prin vizitele canonice întreprinse în eparhie: în 1746 (a trecut prin 6 orașe 
și 20 de așezări rurale, a vizitat 19 mănăstiri și schituri și 16 biserici de mir) 
şi 1747 (a străbătut 8 judeţe, trecând prin 5 orașe și 26 de aşezări rurale, a 
cercetat 14 mănăstiri și schituri şi 14 biserici de mir). Acestea sunt impor- 
tante nu numai pentru activitatea strict pastorală, ci și pentru faptul că a 
consemnat o mulțime de lucruri: inscripții, impresii, informații despre ju- 
dețele Ilfov, Vlașca, Dâmboviţa, Muscel, Argeș, Vâlcea, Olt, Teleorman și 
Prahova. În aceste însemnări avem un preţios material istoric, geografic şi 
etnografic cu unele știri documentare unice. 

În ceea ce priveşte activitatea culturală, el personal a scris un tratat 
despre miruire, la cererea lui Constantin Mavrocordat, care-i ceruse lă- 
muriri asupra rostului de a se mirui credincioșii cu ulei de la candela 
sfântului care se prăznuieşte, și alta, în care răspunde la întrebarea dacă se 
pot împărtăși cu Sfintele Taine „cei ce au avut vise voluptoase”. Însă a fost 
preocupat și de tipărituri, dând la lumină atât cărți de cult cât şi de 
învățătură: Liturghierul, Molitfelnicul, Catavasierul, Evanghelia, Cazani- 
ile de prăznuire ale lui Ilie Miniat, Apostolul, Penticostarul, Mărturisirea 
Ortodoxă a lui Petru Movilă şi o Psaltire slavonă, Mărgăritarele Sfântului 
Ioan Gură de Aur ș.a. Amintim și faptul că a avut un rol însemnat la în- 
ființarea și înzestrarea bibliotecii Mitropoliei. 


Episcopia Râmnicului în prima jumătate 
a secolului al XVIll-lea?* 


După cum se cunoaște, în urma asediului Vienei din 1683, ca urmare a 
înfrângerii turcilor, Transilvania intră până la 1918 sub stăpânire habsbur- 
gică. Încercarea acestora de a lua în stăpânire şi Banatul și Oltenia nu 
reușesc acum, cea din urmă intrând în 1716, iar Banatul abia în 1718. În 
anul 1716, când habsburgii își întind stăpânirea asupra Olteniei, la Râmnic 
păstorea, încă de la 14 aprilie 1708, episcopul Damaschin (1708-1725), 
supranumit pentru realizările sale culturale Dască/ul. 

Damaschin se născuse în Voineştii Dâmboviţei, dintr-o familie evla- 
vioasă, având frați cu rosturi însemnate în viaţa țării, unul din ei, Eftimie, 
fund căpitan, iar altul, Stan, era logofăt. De mic copil a învăţat slavona, 
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caligrafia şi zugrăvia. Prima mențiune despre el o avem din anul 1683, 
când se iscăleşte, pe o gravură în Apostolul tipărit atunci, cu numele 
„smeritul între ieromonahi Damschin zugravul”. Foarte probabil a lucrat 
și la tipărirea Bibliei de la București din 1688, după care şi-a desăvârșit 
studiile în slavonă, greacă, latină şi teologie la Kiev, deoarece în 1691 este 
amintit ca fiind bursier al Ţării Românești. După revenirea în țară, a 
funcționat ca dascăl al școlii slavone din București. Următoarea informaţie 
despre el datează din 1701 şi ea cuprinde indiciul că în anul precedent 
„dascălul Damaschin” a făcut aproape din nou Octoihul de la Buzău. 
Având în vedere contribuţia sa la apariția acestei lucrări, este foarte posi- 
bil ca el să fi avut un rol activ și la apariția altor cărți de cult sau de 
învățătură tipărite la Buzău. Dintre acestea amintim: Zriodul, Molitfel- 
nicul, Penticostarul și Psaltirea, toate din grecește, având tipicul, sina- 
xarele și paremiile în românește, Liturghierul slavon, cu tipicul și învăță- 
turile în românește, Învățătura preoților pe scurt de 7 Taine şi Molitfele 
Vecerniei. Pentru aceste merite „dascălul Damaschin” a fost ales, în oc- 
tombrie 1702, ca episcop de Buzău, în locul celebrului episcop Mitrofan. 

În această calitate, a tipărit, după ce a tradus, o serie de cărți (A4posto- 
lul, Tălcuire la Apocalipsă a mitropolitului Andrei al Cezareii Capadociei, 
Tâlcul lui Teofilact la Evanghelii, Catehismul şi Învățătura despre şapte 
Taine). 

În anul 1708 este transferat în scaunul de Râmnic. Prima măsură pe 
care a luat-o a fost aceea de a porunci preoților ca la sărbătorile împărătești 
să se slujească în românește. Păstoria sa la Râmnic a fost marcată de două 
direcţii, anume, în primii ani de păstorie a fost preocupat de problemele 
administrative şi gospodărești ale eparhiei, lucru ce rezultă din cele peste 
30 de documente de danii și cumpărături pentru Episcopia Râmnicului, iar 
începând cu 1716 a fost nevoit să intervină pe lângă autoritățile habsbur- 
gice pentru drepturile Bisericii din Oltenia, aflată sub stăpânirea acestora. 

Privitor la cea din urmă latură a activităţii sale, în 1717 episcopul 
Damaschin a condus o delegație, formată din boieri, la Viena pentru a cere 
respectarea drepturilor Bisericii Ortodoxe din Oltenia și scutirea mănăsti- 
rilor de încartiruiri. Cu toate că împăratul a admis cererea delegaţiei 
româneşti și i-a oferit episcopului o cruce, mănăstirile n-au fost scutite de 
încartiruiri. În 1719 împăratul a decretat libertatea și ocrotirea Bisericii 
Ortodoxe din Oltenia, dar a suprimat dependența Episcopiei Râmnicului 
de Mitropolia Ungrovlahiei și a trecut-o sub jurisdicția Mitropoliei sârbe 
de Belgrad. Pozitivă a fost interzicerea închinării de mănăstiri câtre Lo- 
curile Sfinte, precum şi orice legături cu ele. Pe de altă parte, negativ a fost 
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faptul că mănăstirile Olteniei, din punct de vedere administrativ erau 
supuse guvernului austriac (care întărea şi alegerea egumenilor) aceasta a 
permis ca veniturile, atât ale Episcopiei cât și ale mănăstirilor și ale între- 
gului cler, să fie inventariate de guvern. 

Ca urmare a acestei dispoziții, episcopul Damaschin a purces la in- 
ventarierea celor 18 mănăstiri și 17 schituri de călugări și 5 de maici din 
eparhie, iar în noiembrie 1719, împreună cu egumenii Mănăstirilor Hu- 
rezi, Bistriţa, Arnota și Govora a intervenit din nou pe lângă împărat pen- 
tru a ridica Episcopia Râmnicului la rangul de Mitropolie, pentru a res- 
taura în acest mod vechea Mitropolie a Severinului, cu rangul de locţi- 
itoare a Mitropoliei Amasiei. În acest caz, noua mitropolie fiind supe- 
rioară celei de Belgrad, ar fi ținut direct de Patriarhia de Constantinopol. 
Prin același memoriu, episcopul Damaschin mai cerea ca mănăstirile să-i 
fie supuse lui și în ceea ce priveşte partea materială, să aprobe înființarea a 
două școli: una românească, la Episcopia de Râmnic, care urma să fie 
întreținută din banii preoților și ai mănăstirilor, iar cealaltă, în limba latină, 
la Craiova, pentru boieri, condusă și plătită de ei. Bineînţeles că aceste 
doleanţe n-au fost satisfăcute, ci dimpotrivă au avut urmări negative pen- 
tru Biserică. De pildă, inventarierea averilor și a veniturilor bisericești, pe 
care o ordonase împăratul în 1719, sub motivul că vrea să le confirme, a 
dus la plata unor taxe către stat, fiind și repuse în practică o serie de dijme, 
pentru care mănăstirile câștigaseră scutiri (o parte din vămi, birul oieritului 
etc). O altă măsură negativă pentru mănăstiri era aceea că la recomandarea 
generalului din Sibiu, Curtea imperială își rezervase dreptul de a numi 
egumeni. 

Însă în ciuda acestor neajunsuri în care se afla Episcopia de Râmnic, 
episcopul Damaschin și-a continuat activitatea culturală, înființând în 
1724 o tipografie la Râmnic, unde a şi tipărit, în același an, Învățătura 
despre şapte Taine şi Psaltirea, în 1725, pentru care cerea îngăduința au- 
torităţilor s-o vândă și în Banat și Crișana, ceea ce n-a obţinut. Cu această 
ocazie îi scria generalului că a tradus în românește toate cărțile de slujbă, 
dar n-are bani suficienți să le tipărească, dacă nu i se permite să le vândă și: 
peste munți. Însă activitatea sa de traducător de cărți de cult și de în- 
vățătură în limba română n-a rămas fără efect, munca sa fiind fructificată 
de urmașii săi în scaun Inochentie (1728-1735) (Molitfelnicul, Triodul, 
Apostolul, Liturghierul și Catavasierul) şi Climent (1735-1748) (Antolo- 
ghionul, Octoihul, Penticostarul, Apostolul, Ceaslovul, Polunoșniţa etc.). 
În timpul acestuia din urmă, ca urmare a unui nou război între Rusia Și 
Turcia, început în 1735 (din 1737 fiind implicată şi Austria), deoarece 
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acesta a fost câștigat de turci, administraţia austriacă a fost nevoită să 
părăsească Oltenia, ceea ce a permis oștilor turcești și tătărăști să invadeze 
Oltenia, încât episcopul Climent a fost nevoit să-și părăsească reședința, 
revenind la rugămintea domnitorului Constantin Mavrocordat pentru a 
face act de supunere faţă de turci şi tătari și a pune astfel capăt jafurilor. 


Episcopul Pahomie (1707-1713) — 
înnoitor al monahismului românesc 


Dacă în perioada fanariotă Ţările Române și-au pierdut puterea poli- 
tică și autonomia, cultura și, mai ales, spiritualitatea românească, ca și 
viața bisericească, au înregistrat progrese însemnate, iar spiritualitatea 
chiar o adevărată strălucire prin episcopul Pahomie de Roman şi mai cu 
seamă Paisie Velicicovschi. 

Cuviosul Pahomie s-a născut în Transilvania, probabil în jurul anului 
1674 în satul Gledin din ținutul Bistriţei ardelene?$. În sprijinul originii 
sale ardelene stă și faptul că Pahomie era, după frate, unchi al mitro- 
politului lacob Stamati al Moldovei, după cum reiese din inscripția de pe 
o cruce îmbrăcată în argint pe care mitropolitul a dăruit-o Schitului Po- 
crov: „Această sfântă cruce, cu părți din sfântul lemn s-au dăruit de 
preasfinția sa Mitropolitului chirio chir Iacob la Biserica moșului său la 
sihăstria Pocrov”. 

Din botez se numea Petru Pencu, fiind fiul lui „popa Iftimie” și al 
Anei. Întrucât situația românilor din Transilvania era foarte grea, mai cu 
seamă a preoților ortodocși, care aveau statutul de iobagi, tânărul Petru a _ 
venit în Moldova pentru a intra în monahism, după cum reiese dintr-un 
pomelnic al Schitului Pocrov: „Acest iubitoru de Hristosu, din tânără 
vârstă, şi din copilărie au câștigat-o fierbinte și înfocată dragoste cătră 
Dumnezeu, pentru carele ca patriarhul Avram, s-a lăsatu pământul nas- 
cerei sale și patria, și au nemernicitu în pământu străinu... carele vrând - | 
dupre Evanghelie a vieţui, pe toate le-au lăsatu: casa, părinții, frații, rude- 
niile și celelalte și au trecutu în Moldova”2%. 

Din acelaşi pomelnic aflăm că tânărul Petru a intrat în obştea Mă- 
năstirii Neamţ în 1694 „nevoindu-se întru toate”. După trei ani (în 1697), 
a fost călugărit sub numele de Pahomie, iar la scurt timp, se pare, a fost 
hirotonit diacon, iar probabil în 1701, a fost hirotonit preot, „ca fiind vred- 
nicu de această treaptă”. Dovedind calităţi de bun gospodar și fiind „un 
iscusitu în iconomii”, soborul l-a remarcat și l-a numit „clisiarh mare, 
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toate ale bisericii încredințându-i-se”. În ciuda faptului că funcțiile admi- 
nistrative necesită mult timp, ele fiind de cele mai multe ori o piedică în 
calea progresului duhovnicesc, Pahomie a știut să „răscumpere vremea” 
„din treaptă în treaptă ridicându-se, au începutu şi mai cu osârdie a se 
nevoi din putere în putere sporindu întru faptele bune, dupre psalmistu, 
chipu și pildă făcându-se tuturoru”. 

Datorită vieții sale îmbunătăţite și a învăţăturii acumulate la „lavra 
Athosului românesc”, Neamţ, în 1702, la moartea egumenului loan, Paho- 
mie a fost „silitu de soboru, fără de voie, a primi ocârmuirea a toatei 
monastiri, căci igumen l-au pusu'7. A condus Mănăstirea Neamţ în aceas- 
tă calitate până în anul 1704, când în viaţa sa apare o nouă cotitură. În 
această vreme, din cauza stăpânirii otomane, românii, ca de altfel toți 
ortodocşii din Balcani, se îndreptau, în frunte cu ierarhii, către Rusia, mare 
putere și țară ortodoxă. Pe de altă parte, și credincioșii din Transilvania, 
din cauza asupririi habsburgice, îşi puneau sperantele tot în Rusia. Dar 
aceste legături nu erau numai din interese politice, ci erau și legături de 
ordin duhovnicesc. Acum în Rusia trăia cunoscutul Sfânt Dimitrie al Ros- 
tovului, supranumit „al doilea loan Gură de Aur”, care „lumina Rusia 
Mică” și care „umbla de învăţa pre toți cuvânt de spăsenie”2. 

Prin activitatea sa complexă, ca stareţ, predicator, autor a numeroase 
și valoroase scrieri teologice, și, mai ales, prin trăirea duhovnicească și 
activitatea pastorală, Sfântul Dimitrie s-a impus ca una dintre cele mai de 
seamă personalități ale Bisericii Ruse, fiind trecut în rândul sfinților la 
scurtă vreme după moartea sa. Importanţa sa constă şi din curentul de 
reînnoire religioasă care a produs o mișcare ascetică și, implicit, o litera- 
tură duhovnicească nouă. 

Auzind de personalitatea și viaţa sa, Pahomie a dorit să-l cunoască 
personal pe Sf. Dimitrie. În acest sens, Pahomie și-a dat demisia din egu- 
menie în primăvara anului 1704 și a plecat în Rusia, unde a rămas vreme 
de 2 ani. Vizita sa avea două țeluri apropiate: de a-l cunoaște pe Sfântul 
Dimitrie, viaţa sa ascetică şi opera sa teologică, dar și de a se închina 
moaștelor de la Lavra Peșterilor. După afirmațiile biogratului său, aștep- 
tările au fost pe măsură. În Rusia, Pahomie și-a petrecut o bună perioadă 
de timp la Kiev, un oraș cu o deosebită atmosferă culturală și spirituală 
datorată celebrei Academii înființate de moldoveanul Petru Movilă. Şi 
după toate probabilitățile, Pahomie ar fi studiat aici până prin 1706, men- 
țiune ce rezultă dintr-o însemnare făcută pe o Psa/tire cumpărată „când am 
fostu la Kiev”. Însă cea mai arzătoare dorință a sa era de a-l cunoaște şi de 
a trăi în preajma Sfântului Dimitrie de Rostov, ceea ce s-a și realizat, fiind 
după propria-i afirmaţie „multe zile cu sfinția sa, ascultându-i învătătura 
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sfântă”, motiv pentru care îl şi numește „părintele său sufletesc”2. Cu 
acest prilej, Sf. Dimitrie i-a dăruit și o lucrare a sa intitulată Rostul de aur, 
o carte de învățătură, pe care se află consemnată și o scurtă convorbire 
avută cu Sf. Dimitrie: „Și m-a întrebatu: ce doresce inima ta? Şi i-am 
spusu că doresce să petreacă viaţă cu tăcere în pustie. Și m-au blagoslovit 
din toată inima şi mi-au zisu: Domnu să fie cu tine, să umple dorul tău, 
vleatu 7212 (1704)”%. În timpul acestei călătorii, Pahomie s-a întâlnit și 
cu arhiepiscopul Cernigovului (Ivan Maximovici) care i-a oferit, în 1704, 
o carte de învățătură tipărită la Moscova. Tot acum a adus și un manuscris 
slav Molitfelnicul arhieresc, tipărit în această eparhie pe la jumătatea sec. 
al XVII-lea și care este foarte important din două motive: este singurul 
exemplar de acest fel, al cărui original grecesc nici nu i se cunoaște şi este 
singura carte de slujbă ce cuprinde rânduiala caterisirii preotului:!. 

Prin anul 1706, Pahomie, „după ce au dobândit mult folos sufletesc de 
la Sf. Dumitrie s-au înapoiat iarăși la metania sa în Sf. mănăstire Neamţ”, 
după cum consemnează „pomelnicul cel mare de la Pocrov”. 

La întoarcere, Pahomie, dornic de o viață monahală mai austeră, a 
refuzat să reprimească egumenia Mănăstirii Neamţ și cu învoiala soborului 
a cerut să-l „lase să se liniștească la singurătate în pustie”. Având bine- 
cuvântarea Sf. Dimitrie și acordul soborului, Pahomie s-a așezat la poalele 
muntelui Chiriacul, nu departe de Mănăstirea Neamţ, unde era un loc deo- 
sebit de potrivit pentru viața ascetică. Însă aici a fost urmat și de câţiva 
dintre ucenici, al căror câteva nume le aflăm din documente: Sofronie, 
Macarie, Lazăr, loanichie și alţii, cu ajutorul cărora a ridicat şi câteva 
chilii. În această vreme, după cum reiese din același pomelnic de la 
Pocrov, Pahomie se lupta, pe de o parte cu patimile, sădind în locul lor 
faptele bune, iar pe de alta, „vrând a-și osteni trupul și a-l face rob duhului, 
tăia copacii cei neroditori și în locul lor sădea pomi roditori'*2. Despre 
viaţa și nevoinţele sale în această sihăstrie nu avem prea multe informaţii. 
Dintr-o însemnare pe un manuscris slavon, care se află în biblioteca 
Mănăstirii Neamţ, aflăm că el se îndeletnicea cu citirea manuscrisului 
primit de la Sfântul Dimitrie, care „pentru el era cel mai mare izvor de apă 
vie cu care își adăpa sufletul în toate zilele, în coliba sa pustnicească de 
munte, unde mai târziu a întemeiat schitul de azi”. 

Aici a fost găsit de câtiva boieri ai domnitorului Antioh Cantemir 
(1705-1707), care veniseră la vânătoare. Rămânând peste noapte la sihăs- 
tria lui Pahomie au discutat lucruri duhovnicești de „care foarte s-au folosit 
şi s-au bucurat”. La scurtă vreme însă, murind episcopul Lavrentie de Ro- 
man, scaunul episcopal rămânând vacant, boierii care tocmai îl cunoscuseră 
pe Pahomie l-au recomandat cu căldură domnitorului pentru scaunul de 
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episcop. Astfel că la 18 decembrie 1706, Pahomie fiind chemat la sinodul 
prezidat de mitropolitul Moldovei a fost ales pentru demnitatea de episcop 
de Roman, căci „Domnul Dumnezeu nu l-au lăsat ca să șază el ca subt 
obroc în acea pustietate, ei au voit a-i încredința lui păstoria oilor sale 
celor cuvântătoare, ca unui vrednic”. 

Peste câteva zile, la 18 ianuarie 1707, Pahomie a fost hirotonit arhi- 
ereu. Alegerea sa, trecându-se peste episcopii de Rădăuți și Huși, se dato- 
rează atât personalităţii sale, cât, se pare, și sprijinului dat de către noul 
domnitor Mihail Racoviţă (1707-1709), în a doua sa domnie, care ducea o 
politică filorusă. 

EI a păstorit vreme de șapte ani, în ciuda frământărilor politice neim- 
plicându-se în acest joc, ci preocupându-se de misiunea sa de păstor de 
suflete. La numai trei zile de la hirotonie, Pahomie își începe activitatea 
prin confirmarea breslei mişeilor, a săracilor din Roman, care se aflau sub 
protecția Episcopiei din Roman având ca ocrotitoare pe Sf. Parascheva. 

Din informaţiile timpului aflăm că el a uns ca domn al țării pe Nicolae 
Mavrocordat, primul domn fanariot, deoarece mitropolitul Moldovei 
(Ghedeon) fugise de frica turcilor. Că Pahomie a avut relații foarte bune 
cu noul domn reiese și din faptul că acesta a dăruit Episcopiei venitul 
moşiei domnești din Roman. De asemenea, episcopul mai primește dreptul 
de a percepe ploconul cârjei, dreptul de judecător asupra clericilor, slugi- 
lor și breslelor de prin târguri, afară de cazurile de omor şi furt, care urmau 
a fi judecate de Divanul domnesc. Avea, de asemenea, unele atribuţii şi în 
problemele matrimoniale, care trebuiau judecate „precum scrie sfânta pra- 
vilă, însă nu cu giudețu mirenescu, ci cu giudeţu sufletescu”. 

Din faptele sale mai amintim: prin 1710-1711 a cumpărat în laşi, unde 
venea deseori pentru nevoile Episcopiei, o casă pe locul unde mai târziu 
se va ridica Biserica Banu; în 1712 semnează împreună cu mitropolitul 
Ghedeon și episcopul de Huşi, Calistru, hotărârea de desființare a testa- 
mentului fostului episcop de Huși, Varlaam, care lăsase moştenire ctitoria 
sa, Schitul Brădicești, vornicului Gavriil Miclescu; în acelaşi an, Pahomie 
participă la Adunarea țării, unde Nicolae Mavrocordat dă un hrisov de 
desființare a unor dări ș.a. 

Cu toate că treburile Episcopiei îi luau mult timp, Pahomie n-a uitat 
de mănăstirea sa de metanie. El s-a îngrijit de o serie din lucrările ce s-au 
executat la Neamţ: acoperirea bisericii și a clopotniţei, facerea stranelor și 
a jilțurilor din biserică, a catapetesmei și a icoanelor „cu a noastră chel- 
tuială și trudă”, după cum a donat, în 1713, și viile sale din Tifeşti, pe care 
le primise în 1709 de la un oarecare „popa Toader” pe care îl călugărise și 
pe care îl ajutase să-și plătească datoriile. 
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O altă preocupare a sa a fost cea culturală. Fiind un mare iubitor de 
carte, episcopul Pahomie a procurat un mare număr de cărți, din care o 
bună parte din ele le-a dăruit Mănăstirii Neamţ (Octoihul, tipărit la Râmnic, 
Antologhion, tipărit de Antim Ivireanul tot la Râmnic, Zriodion tipărit la 
Buzău, Evangheliarul tipărit la București, Mărgăritarele la București), pre- 
cum Şi ctitoriei sale de la Pocrov (Octoihul, Triodul tipărit la Moscova, 7ri- 
odion cu Penticostarion la un loc, Psaltirea, păstrate la Kiev, Cheia 
intelesului tipărită la București, Mânmirea păcătoşilor, Viata și petrecerea 
și spunerea minunilor a preacuviosului părintelui nostru Vasile cel Nou, 
Minunile Preasfintei Născătoare de Dumnezeu și Cuvântul preacuviosului 
părintelui nostru Efrem Sirul către călugări). Cele mai multe cărți dăruite 
ctitoriei sale poartă anul părăsirii scaunului episcopal, 1714. Renunțarea la 
scaunul episcopal se explică, pe de o parte, prin aceea că slujirea episcopală 
nu se împăca cu firea sa iubitoare de liniște şi de singurătate, iar, pe de alta, 
că în această vreme, în Moldova, se inaugurase perioada fanariotă, or el 
avusese, și probabil mai avea, relaţii cu Biserica Rusă, ceea ce în ochii 
noilor autorități era destul de grav. Deşi nu există absolut nici o informaţie 
din care să reiasă că el s-ar fi imphcat în problemele politice ale timpului, 
probabil pentru a evita orice bănuieli, şi-a dat demisia. 

După spusele cronicarului, consemnat de Melchisedec Ștefănescu, 
„demisia sa cu înţelepciune au făcut, căci în vremile cele cumplite el nu 
și-a lăsat eparhia ca un fricos și mic de suflet, ci în vreme de pace... 
văzând şi ţara ușurată de greutăţile ce o cuprinsese %. Referitor la demisie, 
el însuși avea s-o spună: „m-am prostitu de bună voie socotind că trece 
lumea şi toate ale lumii ca umbra”. În ciuda insistenței domnitorului în- 
suși, Nicolae Mavrocordat, şi a „patrioților”, Pahomie nu și-a schimbat 
hotărârea. Dragostea faţă de Mănăstirea Neamţ și-a manifestat-o și prin 
aceea că înainte de a părăsi Romanul, Pahomie a primit pentru această 
mănăstire o moșie (Piscani) de la fiica lui Duca Vodă (Elena). 

Părăsind scaunul episcopal, Pahomie s-a așezat mai întâi la Mă- 
năstirea Neamţ (doar 4 zile), după care s-a retras la sihăstria sa de la mun- 
tele Chiriacul. Ajuns aici a și început construirea unei biserici cu hramul 
„Acoperământul Maicii Domnului” (Pocrovul), sărbătoare mult preţuită 
de Sf. Dimitrie de Rostov. O importanță deosebită pentru această mănăs- 
tire, ca și pentru istoria monahismului nemţean în general, o constituie 
pomelnicul de ctitorie al acestui așezământ. EI este confecţionat din lemn, 
având aspectul unei iconiţe. Are pictat în centru pe Dumnezeu-Tatăl, iar 
pe feţele interioare scena Bunei Vestiri. În afara pomelnicului ce cuprinde 
numele ctitorilor și ale binefăcătorilor sfântului lăcaș, este și rugăciunea pe 
care a alcătuit-o însuși Pahomie, „la urzirea bisericii”. Pentru frumuseţea 
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ei, care îl arată pe Pahomie un mare trăitor, considerăm că este semnifica- 
tiv să o redăm integral: „... Doamne Lisuse Hristoase păzeşte această Sfântă 
Biserică supt aripile milei Sfinţiei Tale, în veci neclătită, nestricată, nearsă, 
nerisipită. Și o izbăveşte de tot omul rău și de toți vrăjmașii trupești și 
sufleteşti, cei văzuţi și de cei nevăzuţi, și de diavoli şi de toate lucrurile și 
primejdiile satanei, şi pe toţi fraţii care petrec acum și carii vor petrece şi 
de acum înainte până la sfârșit și pe toţi ne izbăveşște de toate care scriu 
mai Sus. 

Şi trimite Doamne, lisuse Hristoase, la acest sfânt loc oameni care 
plac Sfinţiei Tale: buni, smeriţi, învăţaţi, credincioşi. Şi trimite tot și deplin 
belşug sufletesc şi trupesc și ne izbăvește de toate neputințele și boalele 
sufletești și trupești și ne dăruiește Milostive, pocăință cu lacrimi, cu viață 
neprihănită până la adânci bătrânețe să slujim Sfinţiei Tale”. 

După ridicarea bisericii, Pahomie a cerut, și a și primit aprobarea, ca 
Schitul Pocrov să fie de sine stătător, să nu depindă de Mănăstirea Neamţ. 
În vederea asigurării independenţei Pahomie a obținut pentru ctitoria sa o 
serie de proprietăți (prisăci, vii, terenuri, o moară etc.). 

În 1716, când au avut loc lupte pentru domnie (între boieri şi domnul 
Mihail Racoviţă, aflat pentru a treia oară la domnie), Pahomie a plecat în 

“Transilvania, iar de aici în Polonia, unde s-a îmbolnăvit, fiind nevoit să 
meargă la un medic în Lvov. La întoarcere, deoarece unul din boieri cu 
pretenție la scaunul de domn a adus un detașament de austrieci din Arad, 
timp ce a coincis tocmai cu plecarea lui Pahomie în Transilvania, domni- 
torul Mihail Racoviţă, care va câștiga tronul, l-a bănuit de legături cu aus- 
triecii. Pahomie, din dorința de a elimina asemenea bănuieli, s-a retras în 
Rusia, la Kiev, lăsând în locul său la Pocrov pe ieromonahul Sofronie, 
care-i fusese „întâiu ucenic” și cu care a pus bazele sihăstriei de la mun- 
tele Chiriacul. li 

Prin ucenicii săi, Pahomie a tinut legătura atât cu Neamţul, cât și cu 
ctitoria sa, trimițându-le în continuare cărți de cult (două Psa/tiri, un 7riod 
și un Liturghier). 

Din nefericire, nu avem decât extrem de putine informaţii despre tim- 
pul petrecut la Kiev, la Lavra Pecerska. În ultimul an de viaţă, în 1724, şi-a 
alcătuit testamentul la Lavra Peşterilor și l-a trimis la Pocrov. Testamentul 
se constituie ca un adevărat așezământ pentru ctitoria sa. Mai întâi dă 
câteva indicaţii cu privire la chilia și cărțile sale, iar apoi stabilește regulile 
de organizare ale schitului, ca o completare la hotărârile luate la înte- 
meiere. El recomandă ca toţi ieromonahii străini care vin la schit, să fie 
cercetaţi pentru a nu fi hirotoniți dintre eretici, iar călugării transilvăneni 
să fie bine „ispitiți” pentru a nu aduce cu ei erezia uniaţiei. Cei care doresc 
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să intre în monahism trebuie să petreacă trei ani în schit, ca novici, „pentru 
ca să-și spășască sufletul... după sfânta pravilă”. Schimnicii trebuie să ducă 
viață de obşte, în muncă, rugăciune și ascultare față de egumen. De aseme- 
nea, Pahomie hotărăște cu mare blestem să nu se mănânce carne în schit și 
nimeni să nu se amestece în treburile lui, nici să încerce să-l supună vreu- 
nei mănăstiri. Binecuvântează pe cei care vor ajuta și vor face donaţii cti- 
toriei sale, îndemnând pe părinții „care vor trăi la Pocrov” să pomenească 
la sfintele slujbe pe domnitor, pe boieri, pe mitropolit și pe egumenul 
Mănăstirii Neamţ". A trecut la Domnul în anul 1724, osemintele sale 
păstrându-se și astăzi în Paraclisul Sf. Ștefan la Lavra Peșterilor. 


Starețul Vasile de la Poiana Mărului 
(1692-1767) 


Încercarea de a-i reface biografia acestui mare părinte duhovnicesc 
este destul de dificilă, deoarece datele cu privire la viaţa sa sunt extrem de 
sărace. Se știe că s-a născut în anul 1692 în „Ţara Rusească”, după cum 
afirmă el însuși, iar în testamentul său scrie că atunci când a trăit la Poiana 
Mărului a fost „în ţară străină”, împreună cu „fraţii mei ruși 55. 

Din pruncie a avut o fire foarte religioasă, înclinată spre viața mona- 
hală, ceea ce l-a determinat să se călugărească de timpuriu. A vieţuit mai 
întâi în Rusia, iar mai târziu a trecut în Ţara Românească. Se pare că 
hotărârea sa de a veni în Ţara Românească se datorează şi interdicţiei din 
Rusia care le interzicea călugărilor să trăiască în sihăstrii, după cum 
relatează şi Paisie Velicicovschi în Autobiografia sa”. Astfel, în 1713, 
Vasile s-a stabilit împreună cu alți călugări la Schitul Dălhăuţi, pe care l-a 
condus ca stareţ 20 de ani. Aici devine preot și apoi egumen. Deoarece 
schitul era așezat în apropiere de oraşul Focşani, fiind nu tocmai prielnic 
pentru o viaţă izolată în post și rugăciune, Vasile s-a hotărât să ridice un 
nou schit cât mai departe de așezările omenești. Însoţit de 12 monahi din 
cei peste 40, Vasile, după ce trimite pe o serie de fraţi la Schiturile 
Trăisteni şi Cârnu, purcede la ridicarea unui nou schit la Poiana Mărului”, 
pe atunci în ținutul Buzăului, acum în județul Vrancea. La ridicarea cti- 
toriei sale, precum și a chiliilor, a contribuit material și domnitorul Con- 
stantin Mavrocordat. Noul lăcaș din lemn avea hramul „Naşterea Maicii 
Domnului”. Vasile ajunge foarte cunoscut în rândul celor doritori de viaţă 
duhovnicească, așa încât va ajunge să aibă în grija sa 11 schituri, cu care 
ținea contact permanent, fie personal, fie prin scrierile sale. În această 
calitate de îndrumător duhovnicesc îl va întâlni şi Paisie Velicicovschi. 
Întâlnirea cu Vasile l-a determinat pe Paisie să înceapă o nouă etapă în 
viața monahală. După câte se pare, Paisie n-a fost niciodată la Poiana 
Mărului, deoarece ar fi auzit că dacă Vasile l-ar fi cunoscut l-ar fi făcut 
preot, or el tocmai de aceea a fugit. Așa se explică că şi tunderea sa în 
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monahism va avea loc mai târziu, în 1750, la Athos. Comunitatea înte- 
meiată de Vasile se conducea după regulile Sf. Vasile cel Mare, iar orga- 
nizarea ei s-a făcut după modelele clasice ale vieții comunitare, îndeosebi 
după cele ale Muntelui Athos. Schitul a avut un regim special. Nu era 
închinat pentru că nu avea proprietăţi, deci nu prezenta interes economic, 
iar, pe de altă parte, el era condus de un rus, după cum și majoritatea 
fraților erau tot ruşi. Schitul avea statutul de stavropighie mitropolitană, 
mitropolitul locului având drept de intervenţie, când era nevoie. Pentru o 
viață moanahală cât mai înaltă, stareţul Vasile i-a dat reguli foarte stricte. 
De pildă, interzicea femeilor să intre în schit, nu îngăduia consumul de 
carne, sâmbăta şi duminica permitea să se mănânce brânză și lapte, celelalte 
zile fiind de post etc. 

Bun cunoscător al Sfintei Scripturi și al Sfinţilor Părinţi, Vasile dădea 
îndrumări pentru călugări cum să postească, cum să se păzească pentru a nu 
aluneca pe drumuri greşite în viața duhovnicească. De pildă, cu privire la 
post, el arăta „înfrânarea și postul sunt începutul și povățuirea a toată calea 
vieții călugărești "58, în timp ce postul nechibzuit și ținut peste măsură, nu 
pentru înfrânare, ci pentru virtute, este rodul mândriei. După el, viața mo- 
nahală are trei căi: prima obștea; a doua viețuirea în doi sau trei frați, nu- 
mită calea de mijloc sau împărătească, având totul în comun și supunere 
unii față de alţii; iar a treia, cea mai înaltă, pustnieia, pe care o trăiesc 
numai cei desăvârșiți și sfinți, după ce s-au nevoit pe celelalte două căi”. 

Foarte frecvent revenea fericitul Vasile la îndemnul de a citi Sfintele 
Scripturi: „de nu vei fi om, te vei face om, că citirea Scripturilor este tă- 
măduire meșteșugitoare şi mântuitoare”"%. Pentru un om cu viață îmbu- 
nătățită nu este de ajuns numai citirea Sfintei Scripturi, ci aceasta trebuie 
să fie urmată şi de citirea scrierilor Sfinţilor Părinţi şi ale altor nevoitori în 
viaţa duhovnicească. 

A trecut la cele veșnice la 25 aprilie 1767, rămășițele sale pământești 
odihnindu-se la Schitul de la Poiana Mărului. Că starețul Vasile a avut un 
rol deosebit în revigorarea vieții monahale și că trăirea, precum şi scrierile 
sale au tost de mare folos, reiese şi dintr-o însemnare a unui călugăr copist 
pe la 1818: „„Așa fel de măsuri și puteri a avut acest fericit părintele nostru 
Vasile în poveţele sale duhovnicești și îndrumări, încât nu numai în viața 
schitului său, ucenicilor și la amândouă aceste ţări a fost folositor, dar și 
după moartea sa tuturor celor vii *. 

Cât privește activitatea sa culturală, trebuie să spunem că atâta vreme 
cât starețul Vasile a fost în fruntea Schitului Poiana Mărului, acesta a 
devenit „un veritabil centru de cultură ortodoxă”. Aceasta reiese în primul 
rând din bogata bibliotecă a schitului, care în 1867, în ciuda puternicului 
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incendiu din 1771, mai poseda încă 543 de volume, ediții şi manuscrise în 
slavonă, rusă și română. lot aici exista o adevărată școală de copiști, 
manuscrisele fiind copiate în cea mai mare parte în limba slavonă, deoa- 
rece majoritatea călugărilor erau ruşi, dar și în limba română. Conţinutul 
acestor manuscrise era opera lui Vasile și mai cu seamă lucrări patristice. 
Printre autorii traduși (copiaţi) erau în special Nil Sorski, Dimitrie de Ros- 
tov, „ca reprezentanţi ai spiritualității ruse”, dar şi din Sf. Vasile cel Mare, 
Sf. Simion Noul Teolog, Anastasie Sinaitul, Petru Damaschin ș.a. Din 
acest motiv, starețul Vasile este considerat „cel mai faimos isihast din 
România înaintea lui Paisie... și cel mai profund cunoscător al literaturii 
ascetice şi bizantine traduse în slavă din vremea sa”. Activitatea lui Vasile 
în domeniul literaturii patristice a reprezentat şi un impuls de înnoire pen- 
tru isihasmul românesc, „el fiind primul dascăl în Răsăritul ortodox al 
rugăciunii minţii în timpurile moderne, din moment ce din punct de ve- 
dere cronologic Paisie Velicicovschi și Nicodim Aghioritul s-au distins 
după el'?. 

Bun cunoscător al Sfintelor Scripturi şi al literaturii ascetice, dar și un 
practicant fervent al rugăciunii inimii, starețul Vasile ne-a lăsat o operă de 
mică întindere dar care, încă din timpul vieţii sale a fost asimilată scrie- 
rilor celor mai renumite ale tradiţiei isihaste, alături de care a fost copiată 
și inclusă în lucrări valoroase. Cu toate că opera sa a fost scrisă în limba 
slavonă, ea a fost tradusă imediat în românește, așa după cum reiese din 
mulțimea copiilor descoperite în mănăstirile și schiturile din Țara Româ- 
nească şi Moldova. | 

Operele atribuite lui Vasile publicate în ediția de la Optina sunt: 

- Introducere la cartea lui Grigorie Sinaitul; 

- Introducere la capitolele lui Filotei Sinaitul; 

- Introducere la cartea lui Isihie; 

- Comentar la cartea lui Nil Sorski; 

- Adaos (aceasta este de fapt continuarea lucrării lui Nil Sorski); 

- Despre înfrânarea de la felurite bucate oprite monahilor. 

Pe lângă operele publicate în ediția de la Optina mai există și alte 
scrieri ale lui Vasile: Scrisoare către ucenicul Alexie şi Testament. 

Starețul Vasile pune accent deosebit pe rugăciunea lui lisus, pe care el 
o numește „practică mentală”, când o privește din perspectiva practicării ei 
și „rugăciune duhovnicească”, atunci când o privește din perspectiva în- 
țelegerii ei“. 

Rugăciunea practică este rugăciunea lui lisus în primul ei stadiu în care 
poate și trebuie să fie practicată de toți, chiar şi de către cei care se află la 
începutul vieții duhovnicești. Rugăciunea duhovnicească sau contemplativă 
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este nivelul maxim la care pot ajunge cei desăvârșiți. La acest stadiu, 
Duhul Sfânt este cel care lucrează în inima omului curățit de orice patimă. 
Formula rugăciunii lui lisus este compusă, potrivit lui Vasile, din cinci 
cuvinte: Doamne, Iisuse Hristoase, miluieşte-mă pe mine. Acest număr de 
cinci cuvinte este stabilit de Vasile pe baza unui citat din Sf. Ap. Pavel 
care zice: „În Biserică vreau (mai bine) să grăiesc cinci cuvinte cu mintea 
mea, ca să învăţ şi pe alții, decât zeci de mii de cuvinte într-o limbă 
străină” (| Cor. 14,19). 

Pe lângă această formulă de cinci cuvinte găsim și una mai lungă 
„Doamne, lisuse Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, miluiește-mă”. Vasile nu 
face nici o diferenţă între cele două formule, iar dacă o preferă pe cea mai 
scurtă, o face doar pornind de la „cinci cuvinte” ale Sf. Pavel. Potrivit lui 
Vasile, cu prima jumătate a formulei: Doamne, Iisuse Hristoase (Fiul lui 
Dumnezeu), ne adresăm Domnului pe Care Îl purtăm în inimile noastre de 
la Botez, iar cu a doua jumătate: miluiește-mă pe mine (păcătosul), invo- 
căm milostivirea divină ca să ne ajute să ne biruim patimile spre a împlini. 
voia Sa și, în același timp, să ne ierte încălcarea poruncilor. 

Analizând învățătura lui Vasile, vedem că el pune accent deosebit pe 
practica rugăciunii lui lisus și pocăință, aceasta fiind cadrul ascetic în care 
practica acestei rugăciuni trebuie să se nască și să se dezvolte. Pe lângă 
rugăciune, trebuie să exersăm paza poruncilor și frica de Dumnezeu, cer- 
cetarea Sfintelor Scripturi și ascultarea de frați. Starețul Vasile insistă în 
mod deosebit și pe atenţia interioară, fără ea nefiind posibilă nici rugăciu- 
nea (pentru a fi bine primită), nici paza inimii. 

Formaţi în duhul Sfinţilor Părinţi şi doritori de liniște și rugăciune, 
episcopul Pahomie al Romanului şi starețul Vasile de la Poiana Mărului, 
prin activitatea lor, au deschis calea pătrunderii curentului isihast și a prac- 
ticării unei adevărate vieți monahale pustnicești, contribuind în acest fel la 
„reînnoirea isihastă” care va atinge apogeul prin Paisie Velicicovschi. 


Inochentie Micu (1729-1751)* 


Timotei Cipariu, în cuvântul său la inaugurarea Asociațiunii ASTRA, în 
1861, între altele, spunea următoarele: „Când ne uităm înapoi la istoria 
poporului nostru și mai ales la a națiunii noastre din astă patrie dulce care 
e întâiul leagăn al viței române prin aceste locuri nordice-orientale, mai că 
nu aflăm în seria atâtor mari de secoli, de la începutul celui de-al doilea al 
erei creștine, până acum peste mijlocul celui de-al XIX-lea, decât numai 
zile de lacrime, de dureri și de suferinţe de toată forma; iar zilele de bucu- 
rie pentru poporul român și pentru națiunea noastră transilvanică în spe- 
cial au fost mai puţine și mai rare decât pana de corb alb". 

În fruntea acestei naţiuni, cu o istorie atât de zbuciumată va veni la 
început de secol al XVIII-lea Ion Inochentie Micu Klein. 

lon Micu s-a născut în anul 1692 în localitatea Sadu. Era fiu de ţăran 
liber. În primii ani, copilul a urmat cursul unei vieţi „prescrise” din 
străbuni, cu o mamă plină de grijă, de dragoste şi de emoții pentru pruncul 
ei, cu un tată pe care îndeletnicirile îl ţineau zile întregi departe de casă, 
muncindu-și pământul, ori, poate, căutând fier la Puntea Băii, trudind la 
joagăre sau la doborâtul trunchiurilor de fagi și de stejari din pădurile de 
sub poalele Muntilor Lotru și Cândrelul. 

Copilul, care de mic nu putea vorbi, s-a hotărât pentru meseria de 
țapinar. Însă o întâmplare avea să-i schimbe cursul întregii vieți. Con- 
sătenii săi, tovarăși de lucru, în timp ce se aflau la muncă în pădure erau în 
mare pericol. Ion Micu, sesizând pericolul, a dorit să-i avertizeze. În clipa 
în care a încercat să le facă un semn cu mâna, cum obișnuia, a strigat, 
reușind să vorbească, lucru care i-a uimit pe toți. Această „minune” s-a pe- 
trecut cam pe la vârsta de 15 ani. 

De asemenea, se mai relatează că, poate chiar în anul când s-a petrecut 
minunea în pădure (17072), Micu, bătrânul, a înjugat boii și a pornit, 
întovărășit de fiul său, să vândă un car cu lemne tocmai la Sibiu. Ajungând 
la destinaţie, boii au fost desjugați, fiul său a rămas lângă car, iar tatăl s-a 
dus să vadă „cum umblă târgul”. Feciorul s-a prins în vorbă cu cei din jur, 
pe care i-a uimit nu numai prin judecăţile lui, dar și prin înfăţișarea-i 
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chipeșă și, mai cu seamă, prin ochii negri pătrunzători, care dădeau o mare 
greutate vorbelor rostite. Din mulțime s-a desprins atunci un călugăr iezuit. 
L-a ascultat pe tânăr povestind cum i-a revenit graiul. A urmărit atent 
mirarea celor din jur, după care s-a așezat așteptând întoarcerea tatălui. 
Lemnele s-au vândut și bătrânul, după ce a înjugat boii, se pregătea să se 
întoarcă acasă. lezuitul, care între timp s-a convins că „minunea” din Sadu 
poate fi de real folos ordinului din care făcea parte, impresionat și el de 
inteligența tânărului, l-a luat pe bătrân de o parte și i-a explicat, folosind 
argumente care de care mai ademenitoare, că fiul său trebuie să renunţe la 
munca de ţapinar si să urmeze o şcoală în vederea unor rosturi viitoare mai 
bune. Bătrânul nici n-a vrut să audă de acea propunere. Gospodăria lui avea 
nevoie de un urmaș răzbătător. Dar lon Micu, numai ochi și urechi la toate 
cele spuse de iezuit, a păşit în fată şi a rostit răspicat: 

„Tată, eu mă duc!” 

Se relatează că, lon Micu a plecat cu iezuitul acela într-o zi de târg din 
anul 1707 sau 1708. De atunci n-a mai revenit niciodată în satul natal. 
Întâlnirea cu iezuitul şi hotărârea lui Ion Micu au fost privite de sădeni ca 
o a doua „minune”. | 

A plecat cu iezuitul acela la Sibiu, unde într-o mănăstire, vreme înde- 
lungată, a fost ținut sub cea mai severă supraveghere, ziua și noaptea, pen- 
tru a i se cerceta „curăţenia sufletului”. I s-a impus grea obedienţă, i s-au 
întins curse. Dar Micu nu a putut fi ispitit cu nimic. La început a fost pus 
la munci dintre cele mai grele. Apoi, cu anii, a trecut la altele, după nece- 
sitate și merit. Singurul lucru care îl deranja era „lipsa vorbelor de acasă”, 
dulcele grai al mamei sale care-i bucurase copilăria și al tovarășilor de 
joacă pe ulițele satului. lezuiţii foloseau numai „graiul latinilor”, care nu-i 
displăcea, dimpotrivă, ascultîndu-l şi învățându-l, descoperea în alcătuirea 
lui mulțime de vorbe ce i se păreau că au fost împrumutate din satul lui 
natal. A învăţat latina cu pasiune şi, cu ajutorul ei, „învăţătura dogmei”. 
Progresul la învățătură a fost atât de mare, încât superiorii lăcașului de cult 
sibian, în înțelegere cu cei de la Alba Iulia, au început să urzească planuri 
tainice de viitor. 

Planuri fuseseră multe și până acum, dar puţine din ele se realizaseră 
după vrerea cardinalului Kollonich și chiar a Curţii aulice. Problema cea 
mai spinoasă era de a găsi, ca episcop, o persoană în care să se poată avea 
totală încredere, care să fie român, dar un român susținător al uniaţiei. 
Mitropoliții Teofil și Atanasie Anghel fuseseră amândoi hirotoniți la Bu- 
curești de mitropolitul Ungrovlahiei. Urmașul lor, loan Giurgiu Patachi, cel 
care se alesese episcop cu un singur vot, nu inspira nici el prea multă încre- 
dere. iezuiții cunoşteau că atât cardinalul, cât și împăratul se feriseră să 
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cedeze intervențiilor nobilimii transilvănene, care cerea ca în funcţia de 
episcop greco-catolic să poată fi numit și altcineva, nu neapărat un român. 
De aceea, acum, ei au pășit la pregătirea lui Ion Micu, pe îndelete, pentru 
episcopat. Ca urmare, de la Sibiu a plecat la Cluj, unde a studiat la colegiul 
iezuiţilor din Cluj, din 1719 până în 1724, iar de aici la Târnavia“, între 
1724-1729, în Slovacia, unde, după ocuparea Strigoniului de către turci, se 
mutase sediul Arhiepiscopiei Romano-Catolice din Ungaria. Aici a aflat că 
vreme îndelungată, între anii 1553-1568, arhiepiscop a fost românul Nico- 
laus Olahus născut la Sibiu cu două sute de ani înainte. A simţit o mare 
bucurie când i s-a spus că școlile din Târnavia, și cele mici și seminarul, 
fuseseră clădite de marele umanist din inițiativa şi cu cheltuiala sa“. De 
aici, interesul deosebit pe care a început să şi-l manifeste faţă de opera lui. 
Citind multe lucruri ale lui Nicolaus Olahus despre cele trei țări românești, 
lon Micu îl va lua ca pe mentor chiar în lupta dârză ce avea să o ducă 
pentru drepturile românilor, egale cu ale celorlalte naționalități. 

Fiind ales, în 1729 (în al 36-lea an al vieţii sale), ca episcop al 
românilor uniți din Transilvania s-a afirmat, pe bună dreptate, că „mitra și 
toiagul de episcop nu le-a primit nici măcar în dar de la superiorii săi”. 
Le-a cucerit, credem, prin muncă și perseverență, prin inteligență. Încă 
înainte de a fi ales, de pe vremea când „se iniţia în secretele monahale la 
Sibiu”, şi-a dat seama că „disputele religioase între uniaţi și neuniați au 
dezlănțuit în Transilvania aprige neînțelegeri între români "4%. 

Un episcop seminarist era ceva cu totul deosebit în practicile catoli- 
cismului. De aceea, se hotărî ca, deocamdată, să nu-și ia efectiv în primire 
noua funcţie. A fost îndrumat să călătorească la Muncach și încredinţat 
episcopului greco-catolic rutean, care urma să-l iniţieze în toate cele ce 
țineau de îndatoririle unui episcop. lezuiţii reușiseră din plin. Aveau, după 
îndelungate străduințe, convingerea că noul ales, crescut și educat de ei, 
nu le va ieși din cuvânt. Dezamăgirea le-a fost însă amară. „Niciodată, în 
existenţa lui, faimosul ordin al «oastei lui Hristos» n-a fost mai înșelat în 
așteptănle lui. Ion Inochentie Micu Klein învățase de la ei să fie ascultător. 
A fost aşa cât a studiat la Sibiu. 

Vreme de mai bine de douăzeci de ani, cât a durat inițierea în tainele 
canoanelor eclesiastice, nu și-a mărturisit nimănui gândurile pe care le 
purtase cu sine de când plecase din sat, de a ajunge într-o funcţie oficială 
superioară ca, profitând de ea, să intre cu toată convingerea ființei sale în 
bătălia pentru drepturile furate românilor din Transilvania”. 

Care era situația religioasă a românilor din Transilvania? 

Cei care aderaseră la unire erau sprijiniți de autorităţile imperiale ca și 
de cele ale principatului transilvan, adică de guvern și de Dietă, alcătuite 
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numai de reprezentanţi ai naționalităților privilegiate, unguri, secui și sași. 
Aceste autorități se străduiau să obţină totul, dar să nu dea nimic din ceea 
ce acordase prin faimoasa diplomă leopoldină de la 1701. În ceea ce 
priveşte pe cei ce rămăseseră statornici în credința strămoșească, aceştia 
erau lăsaţi la bunul plac al autorităților. Preoţii erau hăituiţi, maltrataţi şi 
arestaţi. Mulţi au pierit fără urmă în temnițele imperiului, mai cu seamă în 
cea de la Kufstein. Mitropolha lor de la Alba Iulia fusese desființată. Con- 
ducere eclesiastică superioară nu mai aveau. Legăturile cu Mitropoliile din 
laşi şi Bucureşti le fuseseră interzise sub ameninţarea cu grave sancţiuni. 
Cu toate acestea, mulți dintre ei treceau munţii la fraţii lor liberi. Emisari 
de-ai lor ajungeau, uneori, chiar la Petrograd, unde găseau ajutor moral şi 
material, deoarece Rusia, prin pacea de la Kukiuk Kainargi (1774) își 
impusese dreptul de a „proteja” pe ortodocșii din Imperiul Otoman. 

După alegere, a poposit la Pecs, unde a fost hirotonit preot, după care 
a mers la Muncach, unde a intrat în ordinul monahal al Sfântului Vasile 
cel Mare, schimbându-și numele în acela de Inochentie. În anul 1730, a 
primit bula de consacrare, fiind uns episcop. Paralel cu iniţierea în proble- 
mele episcopale, el se informa asupra celor pe care avea să-i păstorească. 

Considerând că este bine informat cu privire la starea Bisericii pe care 
urma să o conducă, a început să-și pregătească doleanţele pe seama păsto- 
riților săi. Va recurge la o armă de luptă novă, suplica și memoriul, pe care 
urmașii lui, clerici ori laici, o vor folosi, cu perseverenţă, în secolele 
XVIII și XIX. 

Supliciile și memoriile, trimise de la Muncach împăratului, concepute 
în limba latină, cuprindeau respectarea promisiunilor făcute, aplicarea 
întocmai a celor două diplome care fundamentau actul uniaţiei. Deoarece 
n-a primit nici un răspuns, a luat hotărârea de a se duce personal la Viena, 
să ceară audienţă la împărat. A rămas la Viena douăzeci de luni, din febru- 
arie 1730 până în septembrie 1732. Acum, episcopul Inochentie a primit 
rangul de baron de Szad, precum și dreptul de a-i reprezenta pe români în 
faţa autorităţilor. Ca urmare a acestui drept, împăratul a semnat ordinul 
către guvernul Transilvaniei în baza căruia episcopului românilor, consi- 
herului şi baronului Inochentie Micu-Klein de Sad trebuia să li se dea loc 
și scaun atât în Dietă, cât și în congresele publices. 

După ce, în urma mai multor audienţe la împărat, acesta a dat noului 
ierarh grandoarea necesară, pentru a putea discuta cu oricine de la nivelul 
rangului său, Inochentie Klein s-a încumetat să ridice probleme și mai sub- 
tile. A cerut, de pildă, ca toţi românii din Transilvania, uniţi sau neuniţi, să 
fie supuși exclusiv jurisdicției sale. Îl preocupa înființarea unei mănăstiri 
pe lângă Episcopia Făgărașului, care să-i fie de ajutor în activitatea lui, și 
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asigurarea unei reședințe corespunzătoare. A solicitat ca jurisdicţia epis- 
copului rutean de Muncach să nu se extindă și asupra Maramureşului. 

Doleanţele cu privire la clerul și Biserica unită le-a expus pe larg într-o 

suplică din care reținem 5 puncte mai importante: 
| - orice asuprire a preoților uniți, din partea guvernului, a Dietei şi a 
domnilor de pământ, să înceteze; 

- preoți uniți să primească sarea gratuit, așa cum o primesc preoții 
celor 4 religii recepte; | 

- nu numai preoții, ci toți românii mireni, nobili sau țărani, să fie con- 
siderați indigeni, membri adevăraţi ai patriei și mai mult să nu fie socotiți 
numai tolerați; 

- în fiecare comună, preotul român și încă alți doi români să fie scutiți 
de sarcinile publice; 

- poporul român din Transilvania să aibă reprezentanţi în Dieta princi- 
patului, unde până acum erau numai reprezentanții celor trei națiuni privi- 
legiate. 

Asemenea cereri, nemaiformulate până atunci au stârnit exclamaţii de 
mirare și nedumerire și au convins că noul episcop de Făgăraș va inaugura 
o epocă nouă în relațiile lui cu autoritățile. Episcopii anteriori fuseseră 
comozi, inofensivi. În opoziţie cu ei, consilierul şi baronul Ion Inochentie 
Micu-Klein de Sad se anunţa ca un apărător dârz al cauzelor drepte ale 
naţiunii sales!. 

Toate doleanţele lui: au fost reținute, însă soluții favorabile nu a primit. 
Vremurile erau deosebit de critice pentru Austria, angajată în războaie 
istovitoare, de cele mai multe ori nenorocoase. De aceea, i s-a explicat 
solicitantului că răspunsuri grabnice la asemenea grave chestiuni nu se pot 
da, avându-se în vedere că în Principatul Transilvaniei, situat în vecină- 
tatea Turciei, dușmana seculară a Austriei, ele ar produce grave nemul- 
țumiri și chiar opoziții tulburătoare. Fără consimțământul claselor domi- 
nante nu se poate întreprinde nimic. 

Inochentie a înţeles că, în viitor, lupta va trebui dusă pe două fronturi: 
cu Dieta şi cu guvernul Transilvaniei, o luptă îndelungată și grea. 

A fost instalat în ziua de 27 septembrie 1732, iar în cele două zile ur- 
mătoare instalării (28-29 septembrie) a ţinut un sobor în care a adus 24 de 
hotărâri de cea mai mare însemnătate. În viitor, între cele două soboare, se 
vor ţine consistorii, alcătuite din 12 protopopi merituoși. Cum teritoriul 
Eparhiei Făgărașului era foarte întins, el a fost repartizat între cei doi vi- 
cari (unul cu sediul la Juc, celălalt cu sediul la Biia). Sinodul a hotărât ca 
preoţii, spre a se deosebi de mireni, să poarte haină preoțească cuviin- 
cioasă, să nu se mai târguiască cu sătenii pentru ocuparea parohiilor și să 
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nu cunune credincioși din alte parohii fără două strigări. De asemenea, si- 
nodul a acordat atenţie deosebită consolidării uniaţiei. Pentru Inochentie, 
deocamdată, românii care nu se aflau sub jurisdicţia sa erau „eretici” şi 
„Schismatici”. A anunţat că va cere Vienei împuternicirea pentru a „tăia” 
neuniților „nervul vieţii”. Celor ce nu se vor supune, cerea să li se aplice 
pedepse severe. Guvernul va trebui să se îngrijească ca preoților „schis- 
matici” să li se impună toate poverile publice şi să fie constrânși a presta 
robote, fără nici o considerație faţă de persoana lor. A mai preconizat ca 
atât comandantul militar, cât și guvernul, să-i dea ajutor înarmat pentru ca 
preoții neuniți și credincioşii lor să poată fi aduși la supunere. Cu un ase- 
menea program autoritățile civile, eclesiastice și militare din Transilvania, 
ca şi iezuiţii, aveau motive să fie liniștite, mulțumite chiar. 

Fără îndoială, Inochentie considera că asemenea măsuri sunt de cea mai 
mare necesitate deoarece unirea cu Biserica Romei era adânc zdruncinată. 
Curând, a înţeles atât oscilaţiile clerului său, cât și starea generală din cu- 
prinsul eparhiei, pe care le va aproba fără rezervă și se va face reprezen- 
tantul uniaţiei într-o direcție cu totul alta decât cea inițială. Tot ce rămăsese 
moştenire sufletească nealterată de la părinţii săi din Sadu îl trezi la reali- 
tate şi-l îndemnă la luptă aprigă, fără să țină seama de riscuri. Va urmări 
fără abatere, ceva ce depășea cadrul aderării religioase, anume de la „plebs 
valahica” la „natio valahica”. El vedea că singura scăpare pentru românii 
aflaţi „sub imperiul unor legiuiri tiranice” era doar prin uniaţie. 

Toți istoricii români care se ocupă de cea de-a doua călătorie a lui 
Inochentie la Viena în anii 1734-1735, menționează că o întâmplare fericită 
1-a prilejuit să cumpere de la un negustor din Petersburg o copie din ultima 
lucrare neterminată a lu Dimitrie Cantemir Hronicul vechimei a romano- 
moldo-vlahilor. Informaţiile culese din această lucrare l-au impresionat 
profund, le-a și folosit în demersurile sale, însă nu putea face uz de nu- 
mele lui Dimitrie Cantemir, deoarece între Rusia şi Austria se iscase, încă 
din prima jumătate a secolului al XVIII-lea, o aprigă rivalitate pentru ocu- 
parea teritoriilor otomane din Europa. Nu trebuie uitat, de asemenea, 
faptul că tot atunci, trimiși ai românilor din Transilvania, care nu aderaseră 
la unirea cu Biserica Romei, urmând exemplul mitropolitului Sava Bran- 
covici, au călătorit adeseori în Rusia și au obţinut sprijin material și politic 
de la Moscova şi Petersburg. Asemenea relaţii ale supușilor săi cu Impe- 
riul Rus, Viena nu le putea tolera. De aceea, numele lui Cantemir nici nu 
putea fi amintit. S-a folosit în schimb de numele lui Nicolaus Olahus” și 
de opera sa Hungaria. Această lucrare, în 19 capitole, prezintă pe scurt 
date istorice, economice și etnografice despre Tara Românească, Moldo- 
va, Transilvania și Banatul. Dintre ideile forte pe care Inochentie Micu 


51 


le-a folosit din această lucrare amintim: originea romană a poporului nos- 
tru, unitate de limbă a celor trei Ţări Române, vechimea lor pe aceste teri- 
torii și ortodoxia credinței lor. 

Lupta inaugurată de Inocenţiu pentru valorificarea pe seama credin- 
cioşilor săi și mai târziu pe seama întregului popor român din Transilva- 
nia, a drepturilor conferite prin cele două diplome leopoldine, a stârnit, 
după cum era de așteptat, dușmănie și ură, cu atât mai mult cu cât predece- 
sorii lui, Atanasie Anghel şi loan Giurgiu Patachi, obedienţi până la servi- 
lsm, nu cutezaseră niciodată să ridice obiecţii sau să formuleze pretenţii 
în această privinţă. | 

De aceea, la solicitările lui, răspunsul Dietei era foarte dur. De pildă, 
într-un răspuns al Dietei se spune: „EI cere lucruri pe care nimeni nu le-a 
mai cerut niciodată de la străbunii noștri și nu le va putea cere nici de la 
urmaşii noştri; cere aceea ce derogă, în gradul cel mai mare, privilegiilor şi 
scutintelor mai vechi, dobândite de la regi și principi... cere, în fine, aceea 
ce clerului şi plebei valahe, după firea lor prea bine cunoscută, nu li se 
cuvine niciodată. La aceste cereri nematauzite și foarte importante, nouă, 
staturilor, care am venit în această Dietă, nu ne este iertat a răspunde, nefiind 
noi deloc autorizați și pregătiți a ne declara într-o chestiune atât de însem- 
nată și neașteptată, căci trebuie să ne sfătuim, cu ai noștri acasă, mai înainte 
de a da valahilor drepturile noastre câștigate cu sângele strămoșilor noștri ">. 

După cum reiese şi din acest răspuns, dar mai cu seamă din toate cere- 
rile sale „vlădica Inochentie nu se va mai înfățișa de acum în postură de 
apărător al dogmei, ci ca un luptător pentru valorificarea făgăduielilor 
cuprinse în cele două diplome leopoldine. Lăsa să se înțeleagă faptul că el 
subordonează respectarea dogmei de acordarea drepturilor făgăduite”. 

Argumentele lui sunt zdrobitoare: vechimea poporului român, origi- 
nea romană, prezenţa lui majoritară în cuprinsul Transilvaniei şi faptul că, 
plătind mai multe dări decât cele trei națiuni recunoscute laolaltă, era 
adevăratul susținător și apărător al țării. 

Dintre acțiunile sale amintim: 

- vreme de opt ani (1732-1740) s-a războit fără contenire, cu multă 
osteneală și cheltuieli, ba chiar cu prețul vieții, atât cu domnii de pământ, 
stăpâni ai iobagilor, cât și cu guvernul; 

- în 1737 şi-a mutat reședința de la Făgăraș la Blaj, unde a proiectat și 
o mănăstire, cu hramul „Sf. Treime” și o clădire pentru şcoală. Piatra fun- 
damentală a mănăstirii a fost pusă în 1741 și a fost terminată parțial în 
1747. Din veniturile mănăstirii-catedrale urmau să fie întreţinuţi 11 călu- 
gări „basilieni”, 20 de elevi în seminarul mănăstirii care urma să se înfiin- 
țeze și trei studenți la Roma. De asemenea, a înfiinţat și o bibliotecă cu 
350 de cărți și manuscrise; 
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- în 1739 a convocat sinodul protopopilor la Blaj, arătând celor 
prezenți demersurile pe care le făcuse la Viena, precum și greutățile pe 
care le-a întâmpinat. Între altele, soborul a hotărât să nu se mai dea nimic 
din veniturile Episcopiei teologului iezuit, din cauza abuzurilor acestuia. 

După moartea împăratului Carol al VI-lea (1711-1740), când la tron a 
urcat Maria Tereza (1740-1780), Inochentie a mers din nou la Viena, în 
1742, pentru a treia oară, unde a stat 15 luni, cu scopul de a obține drepturi 
pentru români. Ca urmare a acestor din urmă demersuri, Conferinţa minis- 
terială, în august 1743, a refuzat recunoașterea poporului român ca a patra 
națiune, singurul lucru pe care l-a obținut Inochentie a fost doar un rescript 
în septembrie 1743, prin care se acordau preoților uniţi anumite îmbună- 
tățiri ale situaţiei materiale. În răspunsul său la aceste doleanțe, împă- 
răteasa Maria Tereza arăta că nu intenționează să prejudicieze cele trei 
naţiuni, iar episcopului i-a interzis să se mai prezinte la Viena, cea din 
urmă măsură fiind, de fapt, aprobarea de către împărăteasă a unei doleanţe 
mai vechi adresăâte de Dieta Transilvaniei. Argumentele lui sunt zdrobi- 
toare: vechimea poporului român pe aceste meleaguri, originea romană a 
strămoșilor noștri, prezenţa lor majoritară în cuprinsul Transilvaniei. 

Iritaţi peste măsură de „îndrăzneala” episcopului român, Dieta și gu- 
vernul Transilvaniei au hotărât să-i dea lovitura de grație: să-l împiedice 
definitiv de a mai solicita drepturi pentru cler și popor, ori, dacă nu, să-l 
oblige să renunţe la episcopat. Cei mai înverșunați dușmani ai lui erau ie- 
zuiții, în special teologul. I-au pus pe seama lui tot felul de învinuiri, inclu- 
siv agitația provocată de călugărul Visarion Sarai, „care, chipurile, ar fi voit 
astfel, să forțeze mâna împărătesei pentru recunoașterea și aplicarea preve- 
derilor diplomei leopoldine din 1701". De asemenea, au fost procurate „do- 
vezi” conform cărora episcopul românilor ar fi un trădător. Aceste grave 
acuzaţii au determinat Curtea aulică imperială să ia măsuri de sancționare a 
lui. Cu ordinul împărătesei (nr. 488715 VI 1744 — al cărui original este 
păstrat în Arhivele de stat ale Ungariei), guvernul Transilvaniei a primit 
porunca să-l anunţe pe episcopul românilor să se prezinte la Viena, la Cur- 
tea imperială, pentru a înfățișa personal cererile formulate anterior. Se atră- 
gea atenția ca plecarea lui să nu fie amânată. O dată cu acest ordin oficial, 
redactat în termeni politicoși, guvernului din Sibiu i se cerea să nu admită 
nici O scuză, oricare ar fi ea, de amânare a prezenţei lui Inochentie la Viena. 

Înainte de plecare, în iulie 1744, Inochentie a convocat un sinod la 
Blaj, la care au participat clerul, unii nobili și mulţi iobagi. Cu acest prilej, 
episcopul a adus la cunoștință participanților tot ce a întreprins pentru pro- 
movarea românilor din Transilvania la rangul de naţiune egal îndreptățită. 
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Totodată, a dorit să nu fie singur într-un ceas de grea cumpănă, când tre- 
buiau să fie luate hotărâri importante. Din păcate, dezbaterile complete ale 
sinodului nu au fost trecute în protocoale. Se cunoaște numai cuvântul 
episcopului pe care biograful său Augustin Bunea o rezumă astfel: a arătat 
că a călătorit de trei ori la Viena și că a participat la lucrările Dietei Tran- 
silvaniei unde, de fiecare dată, a susținut revendicările pentru care primise 
însărcinare expresă de la cier și popor; a enumerat, pe scurt, ce privilegii 
conțin diplomele leopoldine din 1699 și 1701 și despre năzuința lui zadar- 
nică pentru obţinerea confirmării celei de-a doua diplome; a făcut o scurtă 
expunere asupra situaţiei create în Transilvania ca urmare a venirii călugă- 
rului Visarion etc. Potrivit unor mărturii contemporane, rezultatul sinodu- 
lui a fost acesta: „Clerul, nobilimea şi țărănimea au dat scrisoare că ei se 
leapădă de unire dacă nu li se vor da toate cele cerute”. Mergând la Viena, 
i s-au adus 82 de învinuiri, între care: introduce în dioceză cărți „schis- 
matice”, hirotonește preoți peste numărul necesar, pentru a smulge de la 
robotele cuvenite domnilor de pământ cât mai mulți iobagi, admite ca în 
bisericile uniţilor să oficieze preoți „schismatici”, încasează bani necu- 
veniți de la preoții hirotoniți și nu le cere să depună jurământ de fidelitate, 
este risipitor, nu dovedește preocupări pentru dogmă, se consideră îndrep- 
tățit să vorbească în numele poporului, fără să aibă acest drept. În general, 
acuzaţiile care i se aduceau îl prezentau ca un individ periculos, trădător 
de patrie și promovator de schismă. 

Auzindu-le, mirat și indignat de conținutul lor, le-a respins în bloc. În 
cele din urmă, însă, revoltat, a consimțit să răspundă la câteva dintre ele 
care se refereau la starea uniaţiei și la dezbaterile care au avut loc la Blaj. 
În prima zi a interogatoriului s-a apărat cu demnitate. La a doua ședință i-a 
trimis pe reprezentanţii săi legali, ceea ce a jignit profund pe membrii 
comisiei. Între timp a fugit pe ascuns la Roma, sfătuit fiind de nunțiul 
papal la Viena. Însă nici papa Benedict al IV-lea (1740-1758), care a fost 
unul dintre marii papi ai Bisericii Romano-Catolice (a fost adversar al 
iezuiţilor, a desfiinţat inchiziția în Toscana, a fost dușman declarat al vi- 
zionarilor, vrăjitorilor și francmasonilor; a sprijinit pe oamenii de litere, pe 
pictori şi pe sculptori etc.), nu l-a ajutat. 

La Roma, Inochentie a excomunicat pe teologul iezuit, pentru că și-a 
dat seama că situația sa se datora acestuia, lucru care n-a fost dus la 
îndeplinire de vicarul său Petru Pavel Aron care, și el, între timp, se aliase 
cu iezuiții. Încercările sale de a reveni în patrie au fost sortite eșecului. 
Chiar și papa, alături de Curtea de la Viena, i-a cerut să renunţe la scaunul 
său episcopal. În 1747, împărăteasa a interzis să i se mai trimită ajutoare 
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din veniturile domeniului de la Blaj. Însă din cauza lipsurilor în care a 
început să trăiască a fost nevoit în 1751 să-și dea demisia, primind în 
- Schimb o pensie anuală. Lipsurile au fost atât de mari, încât a fost nevoit 
să-și vândă şi crucea de piept. Cu toate acestea, el se bucura din partea 
păstoriţilor de o mare cinste, lucru dovedit de faptul că în 1764, cu prilejul 
alegerii de episcop pentru Biserica unită, el a primit 72 de voturi. Însă 
împărăteasa a refuzat recunoașterea lui ca episcop. A trecut la cele veșnice 
în 1768, după 24 de ani de exil. La 2 august 1997, osemintele lui au fost 
aduse în ţară și aşezate în catedrala de la Blaj. 


Lupta clerului şi a credincioșilor din 
Transilvania pentru apărarea Ortodoxiei 
| în secolul al XVII-lea 


Reacțiile la unirea cu Roma au fost foarte prompte, complexe și ferme. 
Ele s-au desfășurat în două etape. O primă etapă a avut loc în preajma 
semnării actului de unire, între autorii ei numărându-se epitropul Mitropo- 
liei, Pater lanoș* şi nobilul Gavriil din Țagul Mares. Cea de-a doua, de 
mai mare amploare, care a dat naștere și la cinci mucenici, a început în anul 
1744, o dată cu venirea în Transilvania a călugărului Visarion. Ca urmare a 
predicii lui, poporul a început să refuze să asiste la slujbele preoților uniți, 
trimitea tineri să fie hirotoniți în Moldova şi Ţara Românească sau primea 
preoți de peste munți. Curtea din Viena a ordonat arestarea acestor preoți și 
călugări, ceea ce echivala cu interdicția cultului ortodox. Astfel a început o 
luptă dârză între popor şi autorităţi, luptă în care poporul nu a putut fi 
niciodată învins. | 

„Nu puţini... era întră români, care avea acum greață de făcuta unire 
cu Biserica Romei și chiar mulți dintră uniţii români, nu numai mireni, ci 
și preoți, socotea că mai bine va fi de cu bună vreme să rumpă unirea cea 
cu Biserica Romei făcută, decât strămoşeasca lege și tocmeala să o sufere 
a se schimba. De aceea... acum cu gloată și cu larmă au început a scădea 
de la unire, ba încă şi silă a face celor ce vrea să rămână în unire”, constată 
Petru Maior (1761-1821)%. 

Cum menționam mai sus, începutul trezirii și clarificării conștiinței 
poporului român din confuzia în care se afla, în lupta cu unirea și cu cei ce 
1-0 impuneau prin vicleșug şi forță, îl constituie apariţia în Transilvania a 
călugărului Visarion. 

Acest călugăr simplu, consumat de asceză, cu chip de sfânt, vizitator 
al Locurilor Sfinte de la Ierusalim şi Athos și cu autoritatea patriarhului 
Arsenie de Carloviţ, avea asupra lui un pașaport în limba latină semnat de 
patriarh. 
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Născut în 1714, la Maidan în Bosnia, călugărit în 1732 de patriarhul 
Hrisant al lerusalimului, Visarion se stabilește în 1737 la Mănăstirea Pakra 
din Slavonia, unde este hirotonit în 1739. Între anii 1740-1742 a călătorit 
la Sfântul Munte Athos, la Veneţia și la Locurile Sfinte, cu scrisori de re- 
comandare de la patriarhul Arsenie al IV-lea, care, cunoscându-i calitățile, 
i-a propus să meargă în Transilvania“. 

Soseșşte în Banat, cu aprobarea Bisericii Sârbe, unde se dădea o aprigă 
luptă împotriva Ortodoxiei, la începutul lunii ianuarie 1744. În drumul său 
a trecut pe la Carloviţ, l-a vizitat pe patriarh, care-l avea în mare cinste, se 
opri la Timișoara, apoi se îndreptă spre Lipova. Aici ridică o cruce pe 
colina din apropierea orașului. De acolo vorbea celor veniți de la mari 
depărtări, din părțile bănăţene, arădene și bihorene, la obișnuitele târguri. 
Predica lui era simplă, după cum consemnează protopopul Stoica: „Vai, 
vouă, păcătoșilor! Vai de capul vostru că v-aţi vândut sufletele! Dezlega- 
rea morților voștri nu e dezlegare, ci osândă. Parastasele, pomenile, sărin- 
darele le-aţi făcut în zadar și le-aţi plătit cu totul în deșert la popi nele- 
giuiţi, ca şi înmormântările morţilor voștri, ca și cununile voastre.... Mai 
departe protopopul Stoica consemnează: „Adunându-se sute, apoi şi mii de 
oameni la el, cât putea şi ce ştia, îi învăța credinţa în Dumnezeu, Maica Pre- 
cistă, Sf. Nicolae, să se roage. Posturi patru pe an să țină; să nu facă păcate. 
Popii uniți să nu-i amăgească a crede în papa de la Roma (...). Mu de 
oameni şi de copii îl petreceau, flămânzi, cu el umblau și ce zicea îl ascul- 
tară. Să țină minte: legea pravoslavnică, dar nu a papei, să o ţină 5, 

Pretutindeni călugărul Visarion era întâmpinat de mulțimi mari de 
oameni, se trăgeau clopotele la sosirea lui, apoi le vorbea. Modul cum era 
primit peste tot reiese Din istoria românilor a istoricului unit, canonicul 
Augustin Bunea, care consemnează: „Această pășire fastuoasă și tumultu- 
oasă a sihastrului şi veștile lăţite înainte despre sfinţenia lui a produs mare 
senzaţie. Poporul alerga din toate părțile, cădea înaintea lui, îi săruta 
mâinile şi picioarele, iar el se întorcea către oameni și le spunea cât de tare 
îl doare că vede înaintea sa atâtea suflete, care vor naște în unire pentru 
osândă veșnică. Apoi le povestea de viziunile sale și că Prea Curata 
Fecioară i se arăta în toată ziua și că pe el îl cinstesc împărații și principii și 
că să dea și poporului pildă, cum să se poarte faţă de bisericile uniților, 
când a fost invitat din partea poporului din Dobra în zi de Duminică, să 

„meargă la biserică — biserica cea unită — el răspunse că Prea Curata i-a 
oprit intrarea în Biserică "5. 

Drumul străbătut de Visarion de la Lipova a trecut prin Dobra, Deva, 

Orăștie, Miercurea, Sălişte, până la Sibiu, călugărul bucurându-se de o 
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primire princiară. Mulţimi imense de români alergau din toate părțile să-l 
vadă pe sfânt şi mai ales să-i audă cuvintele de învățătură și mângâiere. 

În ce limbă se va fi înțeles Visarion cu oamenii cărora li se adresa? În 
limba română pentru că Visarion era un valah din sânul românilor din 
Bosnia, vestiți pentru atașamentul lor față de românism, așa cum o dove- 
dește atât numele de familie, Ciurcea, purtat de unii români, probabil ma- 
cedoneni, aflați pe la jumătatea sec. al XVIII-lea în Timișoara, cât și docu- 
mentul din arhiva Administrației militare din Timişoara. Administraţia 
ordona, la 27 mai 1744, oficiului Lipova, să aresteze, fără zgomot, și să 
trimită pe eremitul valah de acolo și, dacă însă acesta nu s-ar mai afla în 
district, să-i afle locul unde se găsește, iar la eventuala întoarcere să exe- 
cute cele de mai sus%. | 

În drum spre Sibiu a fost arestat împreună cu însoțitorii săi din Banat și 
supus unui interogatoriu pentru a afla de ce a venit în Transilvania și cine 
l-a trimis. Pentru că avea asupra lui pașaportul dat de patriarhul Arsenie al 
IV-lea, era suspectat de a fi purtătorul unor interese sârbești în Transilvania. 

În răspunsul său dat comisiei, Visarion a spus că Dumnezeu Însuși l-a 
trimis pentru a predica cuvântul Său și pentru a aduce „oile rătăcite” 
înapoi la adevărata credință. Deşi comisia nu a putut să-l determine să 
mărturisească vreo ostilitate față de unire, există dovezi că în predici el o 
zugrăvise în culorile cele mai sumbre și că atrăsese atenţia că numai aceia 
care vor persevera în credința în care s-au născut puteau spera la mân- 
tuirea veşnică. Visarion a fost ținut timp de mai multe săptămâni la Sibiu, 
apoi a fost dus în secret la Viena. Deşi după aceea i s-a pierdut orice urmă, 
conștiința religioasă trezită printre ţăranii din sudul Transilvaniei nu a 
putut fi înăbușită. 

Însă potrivit Cronicii lui Nicoale Stoica, Visarion a fost întâlnit și în 
Italia, probabil pentru ca Inochentie Klein să se poată dezvinovăţi în fața 
papei Benedict al XIV-lea că el l-ar fi invitat pe Visarion în Transilvania. 

Mai amintim și faptul că deși din răspunsurile lui Visarion la întrebările 
comisiei, la interogatoriu, nu rezultase nici un amestec al patriarhului Arse- 
nie în misiunea ce şi-o asumase călugărul pentru apărarea Ortodoxiei, Con- 
siliul de război din Sibiu adresează patriarhului Arsenie o scrisoare datată cu 
24 iunie 1744, cerându-i să se justifice pentru trimiterea lui Visarion și pen- 
tru faptul că, la Lipova, Visarion a înălțat o cruce, unde s-a adunat mult 
popor, iar călugărul a predicat, asumându-și, întru toate, funcția, care în 
Biserica Romano-Catolică se atribuie unui misionar. Apoi, continuă scri- 
soarea, Visarion s-a strecurat în Transilvania unde a îndrăznit să împlinească 
același rol, producând dezbinări. De aceea a fost prins și cercetat. Patriarhul 
este întrebat cu ce scop i-a dat pașaport și scrisoare de recomandare și dacă 
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vor urma și alții cu aceeași misiune. Este invitat cu fermitate să răspundă la 
aceste întrebări, altminteri este expus la căderea în dizgraţia reginei pentru 
motivul că a organizat cu de la sine voie astfel de acțiuni. 

Patriarhul a răspuns abia la 26 august, între timp, probabil, s-a infor- 
mat de cele petrecute în legătură cu Visarion. Recunoaște că a dat 
călugărului Visarion un paşaport și o recomandare către coreligionarii săi, 
pentru a putea strânge daruri. I-a îngăduit şi să predice între ortodocşi, dar 
nu i-a permis nicidecum să-și aroge rol de misionar. Patriarhul nu aproba 
zelul lui Visarion, cerând să i-l trimită pentru a-l judeca. De altfel, după 
informaţiile pe care le deține, Visarion nu a predicat ca să convertească pe 
alții, ci ca să apere credința ortodoxă. Nu i-a fost cunoscut că între 
ascultătorii săi au fost și oameni de altă credință. Dacă au ascultat predica 
lui şi uniții, Consiliul de război ar trebui să-i pedepsească pe ei, deoarece 
au călcat dispoziţiile Bisericii lor ascultând predica unui „schismatic”6!. 

Impresia pe care au lăsat-o predicile lui Visarion asupra populaţiei 
rurale a fost una de șoc. Țăranii susțineau că pentru prima dată auziseră de 
la „un om trimis al lui Dumnezeu”, cum îl numeau ei pe Visarion, că 
preoţii lor acceptaseră unirea și că ei înşiși erau considerați uniți. Frica lor a 
devenit aproape de necontrolat când au aflat că toți cei botezați, căsătoriţi 
sau îngropaţi de un preot unit sunt „aruncaţi în braţele diavolului”, dar o 
ușurare imensă au simţit când Visarion le-a promis că Dumnezeu îi va ierta, 
deoarece ei n-au știut că sunt conduși de preoţi „necuraţi”. Din acel 
moment era clar că ei nu trebuiau să aibă nimic de-a face cu asemenea 
preoți, în caz contrar urmând „să se scufunde în străfundurile iadului”. 

Ca urmare a acestei predici, toți țăranii și-au manifestat hotărârea de a 
rămâne neclintiţi în „vechea religie” a străbunilor lor. O reacţie tipică a 
fost exprimată de un țăran mai în vârstă către un funcţionar trimis de la 
Sibiu pentru a convinge pe locuitori să pună capăt rezistenţei: „Acest 
cojoc, care-l am pe mine, e acum al meu. Dar, dacă ar vrea să mi-l ia 
crăiasa, i-l dau. Cu aceste slabe mâini şi cu trupul meu am lucrat, zi şi 
noapte, ca să plătesc porția. Ele sunt ale crăiesei, și de ar vrea să mi le ia, 
nu am ce face! Dar nu am decât un suflet pe care îl păstrez lui Dumnezeu 
din cer și nici o putere omenească nu-l poate îndoi”&8, 


Nicolae Oprea numit şi Miclăuș, de profesie oier din Săliștea Sibiului 
se pare că era originar din satul vecin, Tilișca, unde trăiesc până astăzi 
familii cu numele de Miclăuș, Nu se știe nimic despre viața lui de familie. 
Probabil a umblat cu turma de oi în Banat, în Bărăgan, în Dobrogea sau 
dincele de Prut, în căutare de pășuni, așa cum au făcut veacuri de-a rândul 
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ciobanii din satele situate în „Mărginimea” Sibiului, contribuind și ei, prin 
aceasta, la întărirea conștiinței de unitate naţională a românilor. Ş 

Dar acest credincios cu puţină învăţătură a avut curajul să înfrunte 
teroarea stăpânirii habsburgice și să facă trei călătorii obositoare la Viena, 
spre a înfățișa Curţii imperiale plângerile românilor transilvăneni, perse- 
cutați pentru credinţa lor ortodoxă și siliți să primească uniația. După 
mișcarea provocată de ieromonahul Visarion Sarai, mai ales în urma pre- 
dicilor pe care le-a ținut la Săliște, credincioșii de aici au alungat preoţii 
uniți din parohia lor. Drept urmare, în primăvara anului 1745 au fost 
arestați trei credincioși, care au stat în închisoare aproape patru ani. 

Acest lucru a produs nemulțumire în rândul sătenilor din Săliște, motiv . 
pentru care începând cu toamna anului 1748 au început noi demersuri pen- 
tru apărarea credinţei lor. Ei au trimis atunci la Viena pe consăteanul lor 
Oprea Miclăuș, care să ceară, în numele credincioșilor din părțile Sibiului, 
Miercurei, Sebeșului, Orăștiei și Dobrei, deplină libertate de credință în 
Transilvania. O dată cu el a plecat și loan Oancea din Făgăraș, care ducea o 
plângere în numele credincioșilor de aici. Dintr-o plângere de mai târziu, 
înaintată mitropolitului sârb Pavel Nenadovici din Carloviţ, aflăm că Oprea 
Miclăuş a prezentat acum trei memorii: soțului Mariei Tereza, contelui Ko- 
nigsberg, pe atunci comandant general al trupelor imperiale din Transilva- 
nia, precum şi ministrului țarinei Elisabeta Petrovna a Rusiei, la Viena. 
După ce şi-au prezentat memoriile, li s-a poruncit să se întoarcă acasă, cu 
asigurarea că plângerile lor vor fi ascultate. 

Reîntorși acasă, au înștiințat pe credincioși că cererile lor au fost rezol- 
vate favorabil, acordându-se libertate credinţei ortodoxe. Așa se face că în 
preajma Crăciunului din anul 1748 aproximativ 100 de ţărani s-au prezen- 
tat la guvernatorul Transilvaniei la Sibiu, cerând să se publice hotărârea 
împărătesei în legătură cu libertatea de credință. Nu s-a făcut nimic, ci 
dimpotrivă, după o săptămână au fost arestați loan Oancea (eliberat după 
doi ani) și încă un țăran, Nicolae Oprea reușind să fugă. După ce au mai 
fost arestați opt preoți ortodocși, s-a pornit o acțiune de reprimare a oricăror 
mișcări de rezistenţă în satele din „Mărginimea” Sibiului. Au fost încar- 
tiruite aici două companii de soldați austrieci, ținute mai bine de un an. 
Purtarea lor este relatată de preoții şi credincioșii satelor respective: „Și 
ne-au trimis două companii de nemți de ne chinuiesc. Şi de se betejește un 
om, aduc nemții popii cei uniți de-l cuminecă și de moare un om, iară aduc 
nemții de-l îngoapă și pătimim de frica nemților şi a popilor. Şi de naște 
vreun prunc, aleargă popii cu nemţii de-l botează cu de-a sila... Și care om 
nu vrea să meargă cu popii cei uniți la biserică, îi trage întâi câte 50 de 
bani, a doua oară câte un florin și merg la cârciumă și-l beau "5%. 
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Această stare de lucruri i-a determinat pe credincioșii de aici să trimită 
o nouă delegaţie la Viena, în 1749, formată din S țărani oieri în frunte cu 
Nicolae Oprea. Ei au înaintat Curţii imperiale două petiții, prin care cereau 
recunoașterea credinței ortodoxe. Dar împărăteasa Maria Tereza a poruncit 
să se întoarcă acasă, cu îndatorirea de-a ţine și pe mai departe preoți uniți. 
De teama autorităților, Nicolae Oprea s-a așezat în Banat. Pentru că plân- 
gerile lor n-au fost rezolvate, la începutul anului 1752 mai mult preoți și 
credincioşi din Săliște şi împrejurimi au întocmit un nou memoriu către 
Curte, cerând episcop ortodox și deplină libertate de conştiinţă. Oprea Mi- 
clăuș și preotul Moise Măcinic, care se aflau pe atunci în Banat, au fost în- 
sărcinați de credincioşi să prezinte memoriul la Viena. Aici ei au fost pri- 
miți de însăși împărăteasa Maria Tereza și de cancelarul Austriei, luându- 
li-se un interogatoriu la 14 aprilie 1752. Din răspunsurile interogatoriului, 
care se cunosc, reiese că Nicolae Oprea declara că ortodocşii nu vor să mai 
primească preoți uniți și doresc fie „episcop de legea noastră, fie drum slo- 
bod pentru a pleca din ţară”. Imediat după interogatoriu ei au fost aruncaţi 
în cunoscuta şi fioroasa închisoare Kufstein. 

Știrile despre sfârșitul celor doi mărturisitori ai Ortodoxiei sunt destul 
de sărace. De pildă, în 1756, Curtea de la Viena sesiza autoritățile din Tran- 
silvania că unul din cei doi deţinuţi evadase. Nu se ştie care din ei a evadat, 
dar se știe sigur că nici unul n-a ajuns acasă, întrucât în anul următor, 
românii din scaunul Săliștei au înaintat mai multe plângeri către mitropo- 
litul sârb de Carloviţ, prin care-l rugau să intervină pentru eliberarea celor 
doi. De asemenea, în „sinodul” lui Sofronie de la Cioara, din februarie 
1761, s-a cerut din nou eliberarea celor întemnițați, între care și cei doi. Este 
posibil ca cel care evadase să fi fost din nou arestat, după cum, la fel de 
posibil este ca el să fi murit de foame şi frig în munţii Tirolului, iar cei de 
acasă să nu fi știut de moartea lui. Şi mult mai târziu, în 1784, după mai bine 
de 30 de ani, Stanca, soția lui Nicolae Oprea cerea noului împărat losif al 
II-lea să-i elibereze soțul măcar acum, la bătrânețe. I s-a răspuns că n-ar mai 
fi în viaţă. Este posibil ca cei doi, Nicolae Oprea și Moise Măcinic, să fi 
murit în închisoare, dându-și astfel viaţa pentru credința strămoșească. 


Preotul Moise Măcinic era din Sibiel, sat așezat în „Mărginimea” 
Sibiului. Cele câteva știri despre viaţa lui le aflăm din răspunsurile date 
comisiei de anchetă din aprilie 1752. Între altele, el declara că toţi credin- 
cioşii din Sibiel l-au rugat, în urmă cu vreo şase ani, să plece la Bucureşti 
spre a fi hirotonit preot, ceea ce a și făcut, fiind hirotonit de mitropolitul 
Ungrovlahiei, Neofit Cretanul. 


6! 


La scurt timp după hirotonie, episcopul rutean unit de Muncaci, trimis 
de autorități să cerceteze starea de spint a credinciosilor ortodocsi din Tran- 
silvania, costată că pnntre ce! care se opuneau vehement unini era si popa 
Macinic din Sibiel . Se pare că în urma acestei actiuni a fost arestat, după 
declaratia pe care a dat-o la ancheta amintită. Din răspunsul lui reiese că a 
fost întemnițat 17 lun, ump în care a păumut, după care a tost eliberat „cu 
conditia să mă las de slujba preotească si Să mă hrănesc din munca brațelor 
ca un simplu țăran, până SE VA 1VL VICUN €pIscop S-mi dea poruncă ce am 
de cut mai departe. Mulţumindu-mă cu aceasta, m-am întros acasă, nu am 
mai făcut nici o slujbă preoțească, ci am trăit în linişte, ca un țăran, până 
când a venit în satul nostru domnul vicar Petru Aron, care m-a chemat 
inaintea lui şi a pottit să-i fac un nou jurimânt, atară de acela pe care îl 
Acusem la Bucureşti, a sosit poruncă la sat să mă dea iarăşi prins. 

Din acest motiv şi-a lăsat familia şi a fugit în Banat, unde se găsea și 
celălalt mare apărător al Ortodoxiei, Nicolae Oprea, şi unde „am trăit și 
m-am hrănit cu lucrul mâinilor mele”. 

in 1750, Moise Măcinic se număra printre cei şase semnatan ai unui 
lung şi emotionant memoriu adresat mitropolitului sârb Pai el Nenadovici 
de la Carloviţ, în care îi relatau toate suferinţele pe care le indurau credin- 
cioşii ortodocsi din Transilvania Apoi, după cum ardtam mai sus, în anul 
1752, împreună cu Nicolae Oprea și cu alu țărani, a cut un drum la Viena 
păăitru a prezenta doleanțele credinciosilor ortodocsi din Transilvania. La 
Viena, după interogatoriul luat petitionarilor, au tost aruncați în închi- 
soarea Kufstein, unul din ei, nu se ştie curr, reuşind la câtva ani să eva- 
deze. Sirul informaţiilor despre ceea ce ui urmat se întrerupe. Retuinem doar 


„deea că ) preotul Moise Mâcinic alături de alu apânton a Ortodomei a 
luptat pentru păstrarea ei în condiţii foarte grele, expunându-se în acest tel 
pe e i. Dându-și viata pentru „Hristos si pentru Evanghelie”, ela 
pe €i_INSUŞI._Vănau-şi j 


CÂȘURAL-O,__ 


i 


Preotul loan-din Gales era, asemenea preotului Moise Măcin, din 
apropierea Sibitettti. Se cunosc extrem de puține date despre viata lui. Se 
presupune că a fost hirotonit la Bucuresti, la Râmnic sau la Carlovit, după 
cum se obisnuia în vremea aceea în Transilvana 
| Într-un raport din 1740, ul episcopului rutean unul de Muncaci, IUMIS 

în Transilvania ca să culeagă date în legătură cu atitudinea românilor lată 

Je unirea cu Roma. printre cei care erau prezentati ca tind impotriva 
unirii se număra şi preotul loan Giales,. 

În 1750, el se numâra printre cei Sase semnatari ai unui lung memoriu 
adresat de românii din partile de sus ale Transilvanie! atropolitulur sârb 
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de Carlovit, Pavel Nenadovici, în care relatau suferințele la care erau Su- 
pusi românii ortodocși din Transilvania (se relatează, între altele, cum au 
fost trimişi slujitori ai cetăţii în Galeș pentru a-l prinde pe preot, însă 
negăsindu-l, au prins preoteasă ȘI au bătut-o). îi 

În 1752, loan din Galeș impreună cu alți preoți și credincioși au plecat 
in Banat unde se găseau preotul Moise Măcinic și Nicolae Oprea, pentru a 
ie duce un memoriu al românilor din partea de sus a Transilvâniei, ca > 
să-l prezinte impă i Maria Tereza la Viena. 
—Refntors din Banat, preotul loan se afla din nou în fruntea miscării de 
apărare a Ortodoxiei, pentru că în 1756, episcopul unit Petru Pavel Aron de 
la Blaj anunța autoritățile despre activitatea lui. Se pare că s-au mai înain- 
tat plângeri și s-au mai luat măsuri împotriva lui, de vreme ce în aceeaşi 


lună, el adresa o notă-protest Primăriei orașului Sibiu, din care reiese că 
s-au comportat cu el ca un „tâlhariu iară nu ca un preot nevinovat”. 


În același an, la scurt timp, a fost arestat și dus în lanțuri la Sibiu, tatăl 
său înaintând plângeri pentru eliberarea lui. Maria Tereza a dat ordin să fie 
dus pe ascuns în închisoarea cetăţii Deva, urmând să fie reținut acolo tot 
restut-vieții. — 


- Înanul următor, Curtea de la Viena a cerut autorităţilor transilvane să-l] 
deporteze fie într-o fortăreață din Italia, fie la Graz. Dintr-o corespondență 
aflâm că a fost dus la Graz. Dacă despre unii români întemnițați în această 
perioadă nu avem nici un fel de informaţii, sau extrem de puține, despre 
preotul loan din Galeș aflăm informații de la cronicarul brașovean Radu 
Duma, care relatează faptul că în 1776, când niște negustori brașoveni au 
venit la Graz cu probleme comerciale, ei l-au vizitat și pe preotul loan din 
Gales. EI le-a declarat că „mai bine va muri acolo decât să-si lase credința 
cea pravoslavnică”. Se pare câ după mai mulţi ani a fost mutat la închi- 
soarea din Kufstein, unde și-a sfârşit viata pentru Ortodoxie. 

Mai amintim că prin anul 1780, un deţinut din aceeași închisoare, 
călugărul sârb Ghenadie Vasici, a reuşit să trimită o scrisoare către Sinodul 
Bisericii Ortodoxe Ruse şi țarinei Ecaterina a II-a, rugându-i să intervină 
la Curtea din Viena pentru eliberarea lui. Între altele, el scria: „Aici în 
fortăreață este şi un preot român din Transilvania, cu numele loan, care 


pâătimeşte în robie 24 de ani pentru credinta ortodoxă e. 
E MANCA du ruda 


leromonahul Sofronie de la Cioara. Lupta începută de călugărul 
Visarion ŞI CONTINUATA de multi preoti şi credincioși, în frunte cu cei 
menționați, au determinat Curtea de la Viena să dea decretul de toleranță 
din 13 iunie 1759, decret formulat cu multă siretenie, pentru a câștiga 
timp, Austria fiind angajată atunci în război cu regele Prusiei. Decretul 


ag o Aro MAA alb _ OAWmAaC/ A Rut) A Anacesa 


«3 
punea trei conditii (|. restituirea bisericilor luate de ortodocși în ule: 
enunțarea de acum inainte de a se ocupa cu forta ai 
pisc, 2. de a SE restitui proprietățile bisericeşti, dăruite fie de princine fi 
un particular pentru intrebuințarea preoților uniti. care trebuiau să-şi 


orazice liber cultul: 3. să nu fie insultați uniţii. preoți sau laici. să nu se 


docşi se vor lua măsuri mai târziu. Se găseşte doar o singură menţiune 
favorabilă ortodocșilor: regina dispune guvernului să aducă la cunostință 

ui unit câ, de acum înainte, va trebui să se abțină de la persecu- 
tarea neuniților, preoți sau mireni, pe motivul că nu primesc unirea, 
Lsându-i să-şi practice credința în localitățile unde există, dacă vor în- 
deplini condițiile. 

Efectele decretului, sperate de regim, nu s-au manifestat deloc şi din 
acest motiv cancelarul aulic a adresat un memoriu împărătesei Maria Te- 
reza, în care a propus să fie retrase concesiile făcute neuniților, deoarece 
aceștia resping orice condiție. Regina a publicat o proclamaţie in care 
apăreau din nou condiţiile în care se putea aplica toleranța, precizând că 
episcopul neuniților din Ardeal nu va avea jurisdicție decât peste aceia 
care s-au supus și au împlinit condiţiile decretului. Regina înșira și 150 de 
localități care trebuiau să restituie bisericile, adică tocmai acelea care s-au 
putut regrupa şi reorganiza. 

În acest context apare ieromonahul Sofronie de la Cioara. Născut în 
localitatea al cărui nume îl va purta, în părțile Hunedoarei, el purta numele 
de Stan Popovici, provenind dintr-o familie preoțească, el însuși fiind 
preot de mir în satul Cioara. După 20 de ani, rămânând văduv, el a trecut 
in Ţara Românească și a fost călugărit la Mânăstirea Cozia, primind nu- 
mele de Sofronie. În 1756 este menţionat ca fiind în Transilvania. După ce 
schitul lui a fost dărâmat de câtre autorităţi, el pribegeşte 2 ani, după care, 
in 1759, se deplasează la Carloviţ, la mitropolitul Pavel Nenadovici. In- 
torcându-se, începe lupta împotriva uniaţiei. În toamna aceluiaşi an ia 
parte la o adunare ţărânească ținută în Apold, sub conducerea preotului 
(protopop) loan din Sălişte. 

În octombrie 1759, Sofronie adresează o proclamaţie câtre locuitorii 
din Brad, îndemnându-i să ia cheile bisericii de la preoţii uniţi, pe care să-l 
socotească simpli mireni. 
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După ce a cutreierat o mare parte din comitatul Hunedoarei, cu puţin 
timp înainte de Crăciun este prins și întemnițat la Bobâlna, fiind eliberat de 
vreo 5-600 de oameni din Zarand. După acest moment el se instalează în 
cetatea de piatră a Munţilor Apuseni, unde nu putea fi prins, deoarece „ro- 
mânii îl apără în tot chipul”. Ţine ample adunări în Zlatna, Abrud şi Câm- 
peni, peste tot fiind întâmpinat de preoți și credincioși pe care-i îndemna să 
țină „legea lerusalimului” și să dea ascultare mitropolitului ortodox de Car- 
loviţ. Scopul mișcării sale, spunea Sofronie, este să scrie pe o listă pe cei 
ortodocși, în vederea venirii noului episcop. La Câmpeni, Sofronie își orga- 
nizează un fel de stat major, trimițând emisari peste tot pentru a ridica 
poporul. Paralel cu misiunea lui din sudul Transilvaniei şi Munţii Apuseni, 
pe cursul inferior al Mureșului şi în Câmpia Ardeleană, se desfășura o alta 
sub conducerea protopopului loan Piuariu din Sadu, care fiind prins din 
ordinul episcopului unit Petru Pavel Aron a fost tuns în piața din Sibiu, de- 
venind „popa tunsu”, închis şi eliberat după mai mulți ani. 

Aceste mișcări, mai ales cea condusă de Sofronie a alarmat autorităţile 
centrale, care, la 3 iunie 1760, în „Conferinţa ministerială” au cerut ares- 
tarea lui Sofronie. Într-adevăr a fost arestat de un locotenent maghiar într-o 
biserică din Abrud, dar când trebuia să intre cu el în Zlatna, a fost atacat 
de vreo 7000 de români și eliberat. 

În august același an, Sofronie a convocat un „sinod” format din preoţi 
ŞI credincioşi, în cadrul căruia s-au redactat mai multe memorii către 
împărăteasa Maria Tereza şi către Guvernul transilvan, prin care cereau 
episcop ortodox, restituirea bisericilor şi a sesiilor parohiale luate de pre- 
oții uniţi, eliberarea celor închiși pentru credinţa ortodoxă și respectarea 
lbertăţii religioase. Mișcarea antiuniată s-a extins cu repeziciune în toată 
Transilvania, ajungând până în Sătmar şi Maramureș, unde circulau pro- 
clamaţii și scrisori de la Sofronie. Întrucât această mișcare a luat proporții, 
mulți preoți și credincioși revenind la Ortodoxie, în 1761 episcopul rutean 
de Muncaci a fost nevoit să cerceteze satele sătmărene, ajutat de reprezen- 
tanții organelor locale de stat și să impună din nou uniația. 

În acest context, Maria Tereza și autoritățile din Transilvania au fost 
constrânse să dea o nouă orientare politicii lor religioase. Astfel, la 20 oc- 
tombrie 1760, împărăteasa înștiința, pentru prima oară, că va numi 0 co- 
misie care să cerceteze plângerile românilor transilvăneni, iar cei arestaţi 
pentru credinţă vor fi eliberaţi”. 

În fata acestei noi situaţii, Sofronie a luat măsuri de organizare și 
întănre a Bisericii Ortodoxe (se numea chiar „vicar” al Sfântului Sinod 
din Carloviţ), convocând „sinoade”, adică adunări de preoţi şi credincioși. 
Cel mai important dintre ele a fost cel de la Alba Iulia, din februarie 1761. 
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Hotărârile sinodului, în 19 puncte, au fost înaintate Guvernului (eliberarea 
celor întemnițați pentru credinţă, încetarea persecuțiilor împotriva orto- 
docșilor, libertate religioasă deplină etc.). Acest sinod este considerat ca 
fiind punctul culminant al mișcării conduse de Sofronie și unul din cele 
mai mari fapte istorice bisericeşti din sec. al XVIII-lea. De altfel, întreaga 
mişcare condusă de Sofronie poate fi considerată ca o biruinţă a Ortodo- 
xiei, întrucât zeci de sate au părăsit uniația. 

În asemenea împrejurări, împărăteasa Maria Tereza a trimis în Transil- 
vania pe gen. Nicolae Adolf von Bukow, în calitate de comandant al 
forțelor militare de aici; o dată cu el au fost trimise şi unități de cavalerie şi 
infanterie pentru „a întări uniaţia”. Tot atunci a venit și episcopul sârb, 
Dionisie Novacovici, primul ierarh ortodox după desfiinţarea Mitropoliei 
de Alba luha. 

În acest context, Sofronie a fost silit să ajungă la o înțelegere cu Bu- 
kow, semnând chiar și o proclamație către credincioșii ortodocși. Cu a- 
ceasta, misiunea lui poate fi socotită ca încheiată. Nu se ştie când a trecut 
munții în Ţara Românească. Se crede că a ajuns egumen al Schitului 
Robaia, care ţinea de Mănăstirea Argeş. Nu se ştie, de asemenea, când şi 
unde şi-a sfârşit zilele. 


Misiunea lui Bukow. Din dispoziţia acestuia s-a întocmit o statistică 
a clerului şi a credincioșilor români, fie ortodocşi, fie uniți, precum şi a 
bisericilor lor. Cu toată lipsa de obiectivitate cu care s-a lucrat, din „con- 
scripția” lui Bukow rezultă o categorică superioritate numerică a credin- 
cioşilor ortodocsi. Astfel, în exemplarul oficial apar 2.250 de preoti uniti 
cu 22.223 familii, 1365 preoți ortodocşi cu 128.635 familu, 515 biserici 
unite și 1.362 ortodoxe. Cu acest prilej, peste 500 de biserici au fost atri- 
buite în mod abuziv unitilor; zeci de sate au fost declarate, în același mod, 
ca uniate. Tot din dispoziția sa au fost distruse cu tunurile sau arse majori- 
tatea din cele aprox. 200 de mănăstiri și schituri care existau pe atunci în 
Transilvania, așa încât n-a mai rămas nimic din viața monahală. Prin 
înființarea a două „regimente de graniță”, la Năsăud și Orlat, au fost 
trecuți la uniaţie mulți credincioși“ (erau scutiți de impozit, erau declarați 
oameni liberi, primeau o anumită diurnă etc.), iar mii dintre ei, din satele 
din sudul Transilvaniei, au fost nevoiţi să-și părăsească locurile natale și să 
se refugieze în alte părți. De aceea, pe bună dreptate, Bukow poate fi 
socotit ca adevăratul întemeietor al Bisericii unite din Transilvania. 

Încercări de intervenţie în favoarea Ortodoxiei s-au făcut atât la Car- 
lovit, după cum am menționat, dar și la țarina Ecaterina a Il-a a Rusiei. 
Între cei care s-au deplasat la Sankt Petersburg amintim pe: 
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- Nicolae Pop din Balomir, fost vicar al lui Petru Pavel Aron, care s-a 
lepădat de uniaţie şi care, după întoarcerea sa din Rusia, s-a călugărit în 
Tara Românească sub numele de Nechifor; 

- ierom. Nicodim din părțile Albei, împreună cu tânărul loan (fiul pr. 
loan din Aciliu) au fost primiți în audienţă de soțul Mariei Tereza. 
Temându-se să nu fie pedepsiţi au fugit din Viena; 

- în 1757, Nicodim a plecat la Petersburg, unde a primit îngăduința de 
a strânge milostenie pentru o mănăstire de lângă Alba lulia. S-a reîntors la 
Râmnic, pe lângă episcopul Grigorie, ajungând apoi egumen al Schitului 
Berislăvești-Argeş. Prin 1758-1759 era în Rusia și vechiul său tovarăș de 
drum, loan din Aciliu, ajuns acum preot. 


Edictul de toleranță. La 29 octombrie (8 noiembrie) 1781, împăratul 
losit al II-lea a dat aşa-numitul Edict de toleranță, prin care se interzicea 
asuprirea cetăţenilor pe motiv de credință. Se îngăduia oricărei confesiuni, 
dacă avea 100 de familii, să-și zidească biserică, să întrețină preot și în- 
vățător. Necatolicii nu mai erau obligați să ia parte la slujbele catolicilor 
sau să plătească taxe preoților catolici. Era admisă şi trecerea de la o con- 
fesiune la alta. În căsătoriile mixte, dacă tatăl era ortodox, erau socotiți 
ortodocși numai băieții, iar dacă tatăl era unit, toţi copiii deveneau uniți. 

La scurt timp însă, 16 ianuarie 1782, dându-și seama că acest edict ar 
duce la lichidarea uniaţiei, împăratul a revenit asupra lui, printr-un 
„rescript” care reglementa trecerea la Ortodoxie. EL dispunea ca acelora 
care doreau să părăsească confesiunea catolică sau unită, să li se facă cate- 
hizare de șase săptămâni în învățătura catolică (sau unită), plătind câte un 
zlot pe zi celor care-i catehizau. Peste câteva zile numai, a dat o nouă dis- 
poziție, prin care se prevedea să nu se ia în considerare cererile comu- 
nităților, ci numai cele individuale. În ciuda acestor dispoziții, s-a pornit 
totuși o puternică mișcare de revenire în Ţara Hațegului, tocmai acolo 
unde parohiile au tost trecute cu forța în 1761. Episcopul unit, Grigore 
Maior, a fost nevoit să ceară sprijinul guvernului și al unităților militare, 
pentru întoarcerea poporului la uniație. 

La putin timp, la 20 august 1782, împăratul Iosif al II-lea a dat așa- 
numita Parent de unire, prin care dispunea ca fiecare Biserică să rămână 
cu credincioşii pe care îi avea și să nu se mai facă prozelitisni. De fapt, 
măsura a vizat numai Biserica Ortodoxă, deoarece ea nu putea primi pe 
cei care doreau să revină. 

La 100 de ani de la redactarea pretinsului act de unire s-a făcut o 
primă încercare de reîntregire a Bisericii româneşti. Ea a fost iniţiată de 


67 


uniţii Joan Para, vicar de Făgăraș, și Aron Budai, fratele lui lon Budai 
Deleanu, și de protopopii ortodocși Joan Popovici din Hondol şi Radu 
Tempea din Brașov, directorul şcolilor confesionale ortodoxe din Transil- 
vania. Ei au adresat un memoriu împăratului Francisc I (1792-1830), prin 
care propuneau ca episcopul unit loan Bob să fie pensionat, scaunul de la 
Sibiu era deja vacant, iar Biserica Română întreagă să fie condusă de 
vicarii loan Para şi loan Popovici, cu două consistorii: la Cluj si Sibiu. 
Împăratul a dispus clasarea dosarului, în 1800. 


Concluzii. Românii ortodocși din Transilvama au luptat prin toate mij- 
loacele (predici, memorii, răscoale chiar și pierderea propriei vieți) pentru 
păstrarea credinței ortodoxe. Nici un alt moment din Istoria Bisericii noastre 
n-a dat mai mulți martiri și mărturisitori ca în secolul al XVIII-lea. 


Mitropolitul lacob Putneanul (1750-1760) 


„Secolul luminilor”, cum este numit secolul al XVIII-lea, pentru Ţările 
Române „nu a însemnat o ruptură între Biserică și cultura laică”. Ca ur- 
mare a proniei divine, acest secol a dat mari oameni care au condus desti- 
nele Bisericii, dar au avut un rol fundamental și în conducerea poporului. 
Între aceştia, la loc de cinste, se află mitropolitul Iacob Putneanul, care deşi 
a păstorit Biserica Moldovei doar un deceniu (1750-1760), a rămas unul 
dintre ierarhii cei mai de seamă ai ei. Si aceasta în ciuda faptului că în tim- 
pul păstoriei lui la cârma Moldovei s-au succedat 5 domni (Constantin 
Racoviţă, Matei Ghica, Constantin Racoviţă a doua oară, Scarlat Ghica și 
loan Teodor Callimachi). 

Iacob Î, supranumit și Putneanul, s-a născut în sânul unei evlavioase 
familii de români, la 20 ianuarie 1719, probabil la Rădăuți. Atât tatăl său, 
cât şi mama sa, după cum se poate citi pe inscripția săpată pe piatra lor de 
mormânt din pridvorul Mănăstirii Putna, devenind monahi se numeau 
Adrian ieroschimonahul şi Maria monahia. Se presupune că și studiile și 
le-a făcut tot la Mănăstirea Putna. A intrat de tânăr, aprox. la 12 ani, în mă- 
năstire, fiind remarcat de mitropolitul Antonie. Din familie, ca şi de la 
părintele său duhovnicesc a învăţat că slujirea sa duhovnicească trebuie 
împletită cu cea patriotică, de slujire a Ţări. Presupunem că la această 
convingere a ajuns şi datorită faptului că viaţa sa a tost strâns legată de cti- 
toria lui Ştefan cel Mare și Sfânt, care, la fel, a fost preocupat atât de inde- 
pendența Ţării, cât și de progresul Bisericii. 

În 1736 a fost hirotonit ca ieromonah. Pentru alesele sale însuşiri (pri- 
ceput la problemele gospodărești, la școală, la îndrumarea fraților şi a 
elevilor, precum şi la propovăduirea cuvântului lui Dumnezeu) în 1744 a 
fost ales egumen la Mănăstirea Putna, iar peste doar un an este ales epis- 
cop de Rădăuţi. 

Ca episcop, beneficiind de prevederile Aşezământului domnesc din 
1747, privind înființarea de școli pe lângă scaunele vlădicești, episcopul 
lacob a organizat chiar în același an o școală episcopală care să corespundă 
nevoilor crescânde ale cancelariei domnești și nu numai. Deşi nu avem 
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date precise despre funcționarea acestor școli episcopale (în slavonește, în 
grecește şi în română), totuşi putem presupune că învățătura nu se reducea 
numai la scris şi citit, la Ceaslov şi la Psaltire, ci cuprindea şi cunoştinţe 
de cronologie, de catehism, de istorie, de geografie şi de aritmetică. La 
noua organizare a acestor școli trebuie să fi avut o mare influență și şcoala 
greco-slavo-românească de la Mănăstirea Putna, pe care același Iacob o va 
reorganiza, devenind „Academie duhovnicească”. Vreme de 5 ani, cât a 
păstorit la Rădăuţi, vrednicul episcop s-a remarcat prin activitatea cul- 
turală: școală, tipografie, tipărituri, îngrijindu-se și de nevoile spirituale 
ale credincioșilor români din Transilvania. Amintim și faptul că în această 
perioadă, scaunul episcopal de Rădăuţi oblăduia și parohiile ortodoxe până 
în ținutul Hotinului, unde episcopul Iacob a trimis Sfântul şi Marele Mir, 
precum şi Sfinte Antimise. | 

Pentru alesele sale însușiri, în noiembrie 1750, când s-a vacantat 
scaunul de mitropolit al Moldovei, episcopul Iacob a fost ales de Divan. 
La înmânarea toiagului arhieresc de către domnitorul Constantin Mihai 
Racoviţă, acesta a arătat pentru ce calități s-a învrednicit episcopul lacob 
de cea mai înaltă demnitate eclesiastică a ţării: „s-a dovedit vrednic și 
iscusit ca un om cucernic, blagocestiv şi cinstit și cu sfințire încuviinţat”. 

Arhipăstoria lui s-a desfășurat în vremuri grele pentru Moldova. Dom- 
niile fanariote nu ofereau nici măcar răgazul muncilor istovitoare pentru 
agonisirea celor de trebuință traiului. Iar adesea schimbările de domni erau 
însoţite de noi biruri pentru popor. Însă cum afirmam mai sus, activitatea 
lui, în ciuda tuturor greutăților, a fost una deosebită, ea desfășurându-se pe 
multiple planuri: cultural şi social-politic. 


Activitatea culturală. Această activitate cuprinde mai multe aspecte: 
tipărirea de cărți de cult și învățătură, de manuale școlare, preocuparea faţă 
de înființarea şi buna functionare a școlilor etc. 

Cu privire la activitatea tipografică, menționăm că prin „osârdia și 
cheltuiala” sa s-au tipărit mai multe cărți atât pentru folosul preoților şi al 
cântăreților, cât și de învățătură duhovnicească sau pentru școală. 

Una dintre primele cărți este cea apărută în 1751 cu titlul Sinopsis, 
adecă adunarea celor 7 laude şi canoane trebuincioase la taina duhovni- 
ciei, tipărită în zilele lui Constantin Mihail Racoviță de Duca Sotiriovici. 
Prin limba acestei cărți, mitropolitul Iacob dovedeşte că el se înscrie pe 
linia înaintașilor să: Varlaam și Dosofiei. 

O altă carte tipărită cu cheltuiala sa, tot la Iași, se numeşte Sinopsis, 
adecă adunarea de mai multe învățături. După introducere, el dă un fel de 
tipic pentru toate cântările, molitfele şi rugăciunile ce se săvârșesc în 
Biserică și în casele creştinilor, arătând şi importanţa fiecăreia dintre ele. 
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Această introducere este urmată de o descriere a superstițiilor ce exis- 
tau în vremea aceea în popor. După ce face istoricul provenienţei lor, el le 
combate pe fiecare, arătând creștinilor cât de mult păcătuiesc ei practicând 
astfel de erezii. De pildă, combate obiceiul pe care îl aveau creştinii de a 
face focuri în curţile lor în Joia Mare (acesta fiind o rămășiță din Antichi- 
tatea greacă, când vechii grecii adorau pe zeul „Perum” ca pe dumnezeul 
focului, căruia îi aduceau jertfe) sau de a cânta pe la nunţi cântece în 
onoarea zeului Ladw (pe care vechii greci îl numeau dumnezeul veseliei și 
al bunei norociri). Alt obicei combătut de mitropolit este adunarea creș- 
tinilor la un loc a doua zi de Paşti pentru a se juca „de-a trasul la vale”, 
ceea ce provoca certuri și chiar bătăi. Acest obicei provenea tot de la 
vechii greci care adorau pe dumnezeul apelor, al izvoarelor şi al bălților. 
De asemenea, combate obiceiul pe care îl practicau unii creștini de a se 
întoarce din calea lor dacă li se întâmpla să întâlnească vreun preot, zicând 
că nu le va merge bine, iar dacă le ieșea înainte un țigan mergeau bucuroși. 

Alte lucrări: 

Alfavita sufletească, care a apărut în 1755 la tipografia Mitropoliei din 
Iaşi. În introducerea intitulată „Pentru a se cade a ne bucura întru Domnul, 
iară nu pentru bucuriile cele stricăcioase ale acestei lumi” arată că omul nu 
trebuie să se conducă și să viețuiască numai după cele materiale, ci mai mult 
după cele spirituale, iar cele materiale să le întrebuințeze cât mai mult spre 
folosul sufletesc, având în vedere ţinta finală la care trebuie să tindă omul: 
preamărirea lui Dumnezeu. Lucrarea, în trei părți, tratează despre cauzele 
care au dus la căderea lui Adam din Rai (necredinţa, călcarea de poruncă, 
mândria, iubirea de mărire, nesocotinţa lucrurilor şi nebunia), despre 
înțelepciunea cea adevărată (care crește și se înmulțește din lucrarea minţii 
ŞI din paza poruncilor lui Dumnezeu) și despre cea deşartă. 

Târnosanie — tipărită tot cu cheltuiala mitropolitului în vremea dom- 
nitorului Mihail Racoviţă (1749-1753), în 1752. Prima filă cuprinde o listă 
de obiecte necesare sfințirii bisericilor, după care slujba propriu-zisă de 
sfințire. 

Evhologhion sau Molitfelnic, tipărit în timpul lui Matei Ghica (1753- 
1756), cu „blagoslovenia și cu toată cheltuiala mitropolitului Iacob, în 
Sfânta Mitropolie din lași, la 1754. 


= A 


Liturghia tipărită în timpul domnitorului loan Teodor Callimachi (1759). 

Pomelnicul Mitropoliei din Iași sau Sinodic „al ctitorilor, mitropoli- 
iilor, altor milostivi şi fericiți boieri care au ajutat Sfânta Mitropolie”. În 
1756, mitropolitul lacob a făcut și pomelnicul Mănăstirii Putna după altele 
mai vechi, pomelnic ce se încheie cu o cuvântare a mitropolitului despre 
datoria mănăstirii de a pomeni pe ctitori și binefăcători. 
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Carte de duhovnicie (lași, 1755), Apostol (laşi, 1756), Psaltire (Iași, 
1757), Despre lemnul Sfintei Cruci (aşi, 1759). 

Bucvar (1755). Acesta are meritul nu numai de a fi prima tipăritură de 
acest fel pe pământul ţării noastre, ci şi acela de a se fi răspândit şi în Tran- 
silvania. El insistă asupra faptului că munca de educaţie nu trebuie să se 
mărginească doar la treapta de învățământ propriu-zis, ci trebuie să se țină 
seama și de mediul în care copilul creşte: „De trăieşte cineva întru norod 
bun binecunoscut este că între acela îndreptare bună este copilul, iar de 
trăieşte în norod cu multe sfezi, urâciuni, pizme, vicleşuguri și tâlhării și alte 
obiceiuri rele, nu te îndoi că va fi întru acela îndreptare bună copiilor”. 

Ierarh luminat, mitropolitul Iacob nu se limitează doar la a săvârși faptă 
de tipograf. El însoţeşte cărțile de cult cu frumoase şi lămuritoare pre- 
doslovii. De pildă, el arată că focul este făcut să încălzească, soarele să 
lumineze, iar omul este făcut pentru Dumnezeu. Apoi se întreabă: „Soarele 
de n-ar lumina ce-ar fi? Așijderea și omul care s-a făcut pentru Dumnezeu, 
de nu se va osteni ca să câştige acel mai adevărat săvârșit pentru care s-a 
zidit, adică pe Dumnezeu, în deșert și fără nici un folos se osteneşte”. 

O grijă specială a avut mitropolitul și faţă de românii de dincolo de 
Carpaţi. Din numărul mare de Antimise semnate de ierarhii de dincoace de 
munți, fac parte şi cele ale lui lacob Putneanul. Apoi, Mănăstirea Putna sub 
înțeleapta ocârmuire a mitropolitului lacob constituia un adevărat sprijin 
pentru românii de peste munți, aflați sub presiunea prozelitismului catolic 
sub dominația habsburgică. Amintim în acest sens faptul că ctitorii Mă- 
năstirii Moisei din Maramureș au închinat-o pe la 1762 Mănăstirii Putna. 

Prezenţa şi participarea mitropolitului Iacob în apărarea credinței stră- 
moșeşti în Maramureş sunt oglindite în una din scrisorile egumenului Ca- 
listrat al Putnei din 1759, din care reiese grija ierarhului Moldovei față de 
cerințele credincioșilor din acele părți, rânduindu-le păstori pătrunși de 
duhul dragostei și de misiune sfântă. 

Deşi nu a tipărit un număr prea mare de cărţi, ele sunt importante prin 
cuprinsul, limba și stilul lor și mai ales prin faptul că ele se adresau întregii 
naţii românești. Dintre cărțile tipărite prin purtarea sa de grijă amintim: 
Molitfelnicul (lași, 1754), Penticostarul (lași, 1754), Psaltirea (lași, 1757), 
Liturghierul (Rădăuţi, 1759). 

Că mitropolitul Iacob Putneanul a fost un ierarh preocupat de dez- 
voltarea culturii o dovedește și faptul că a refăcut tipografia Mitropoliei de 
la laşi în care a imprimat mai multe cărți în limba română. Preocuparea 
față de cultură reiese și din îndemnul pe care l-a adresat părinţilor pentru 
a-și da copiii la școală, arătându-le importanţa învățăturii. Astfel, în lu- 
crarea Sinopsis, adică adunare de multe învățături , mitropolitul lacob arată 
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că „fiecare om învăţat se cheamă om cuvântător, iar cel neînvăţat este 
asemenea dobitoacelor”. 

Din documentele existente aflăm că la începutul păstoririi sale în Iași 
funcționau doar două şcoli publice întreținute de Mitropolie, clerul find 
scutit de dajdia domnească și ploconul vlădicesc cu condiția să-şi plătească 
„dajdia şcoalelor”. Datorită activităţii sale intense în acest plan, în ultimul an 
al păstoririi sale funcționau mai multe școli nu numai în lași, ci şi în toată 
Moldova, fund consemnate chiar și școli private. În 1758, domnitorul loan 
Teodor Callimachi dă un decret domnesc referitor la școală, numindu-i pe 
mitropolit şi pe marele eclesiarh să cerceteze starea școlilor din Iași. 

Un aspect deosebit al preocupării sale culturale îl constituie grija faţă 
de „Academia duhovnicească” de la Putna, ca urmare a retragerii sale la 
Mănăstirea Putna, ceea ce înseamnă, de fapt, inaugurarea unei epoci de 
strălucire unică în istoria culturală a acestei mănăstiri. Împreună cu învă- 
tatul arhimandrit Vartolomeu Măzăreanu, mitropolitul Iacob au organizat 
școala de aici după modelul celei de la Kiev înființate de moldoveanul 
Petru Movilă. Dintr-o scrisoare adresată de Vartolomeu Măzăreanul unui 
monah (Teodosie Scânteie) aflăm date interesante despre şcoala de aici. În 
primul rând aflăm faptul că arhimandritul Vartolomeu se numește pe sine 
„mădulariu al Academiei Theologhii Chievului și îndreptătoriu școalelor 
domnești, episcopești și monastirești ale Moldovei”, ceea ce ne indică 
faptul că el studiase la Academia de la Kiev. Din aceeași scrisoare aflăm și 
disciplinile ce se predau la această școală („Ceaslovul, Psaltirea, Cate- 
hismul moldovenesc și rusăsc, Alcătuirea scrisorilor în moldovenește, 
Gramatica, Geografia, Retorica, Piatra scandelei, Istoria Bisericii după 
Eusebiu și alți istorici de la începutul creștinătății și Scurtata teologie pla- 
tonească, dar mai cu seamă cântarea svântă, cum mai măiastră nu se poate 
alta, de la dascălul nostru de psaltichie, ieromonahul Ilarion"). Școala 
duhovnicească de aici a funcționat sigur în perioada 1774-1782, cu un 
folos deosebit pentru Biserica Moldovei și nu numai, deoarece aici se for- 
mau și logofeții Moldovei. Cât privește metoda practicată aici, accentul se 
punea atât pe memorizare, cât şi pe înțelegere: „toate bine, unele și de rost 
și cu înţelegere”. Cei care studiau aici erau „călugări tineri, copilandri și 
oameni bătrâni, iar după absolvirea școlii, li se elibera o „carte”. 


Activitatea social-politică. Atât în Moldova cât și în Muntenia în sec. 
al XVIII-lea şi în prima jumătate a secolului următor se constată o creştere 
considerabilă a numărului impozitelor. Dintre impozitele care au provocat 
cele mai mari nemulțumiri, a fost cel plătit pentru vitele mari. Acest 
impozit a tost introdus mai întâi în Ţara Românească de către Constantin 
Brâncoveanu (1688-1714) în anul 16809 și în Moldova de către Constantin 
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Racoviţă (1749-1753). În Moldova el este mai vechi. El fusese desființat 
de domnitorul Antioh Cantemir (la | martie 1698). La 1700, Constantin 
Duca a încercat să-l reintroducă, însă din cauza riscului pustiirii țării, 
acesta a revenit asupra acestei măsuri. Mai târziu, Mihai Racoviţă, în anul 
1725 „a trecut peste jurământ și au stricat legătura sfinților patriarhi au 
scos văcărit, de i-au rămas mult blăstăm”, după cum afirmă Ion Neculce. 
Această dare a fost menţinută și de domnitorii următori, unii dintre ei 
încasându-l de două ori și chiar pentru vitele moarte. Acest impozit a fost 
desființat de Constantin Mavrocordat (în 1741), dar a fost reintrodus peste 
puțin timp. 

Venind la putere domnitorul Constantin Racoviţă, deoarece cheltuise 
mulți bani pentru a cumpăra tronul, a reintrodus această dare pentru a-și 
scoate banii. Matei Ghica (1753-1756), întrucât ducea o viaţă de desfrâu și 
de petreceri, pentru a-și acoperi cheltuielile a introdus impozite noi și 
văcăritul de iarnă şi de vară. Revenind la tronul Moldovei pentru a doua 
oară, Constantin Racoviţă (1756-1757) impune văcăritul în două rânduri, 
de vară și de iarnă și promite că va lega această dare cu blestem. După ce 
domnitorul hotărăște aceasta în Divanul său și dă câteva pungi de galbeni 
patriarhului ecumenic, scoate de la acesta un blestem semnat de toți mem- 
bri marelui sinod, fiecare primind câte un bacşis pentru darea iscăliturii. 
Dar planurile domnitorului au fost dejucate de mitropolitul Iacob, care, la 
1 martie 1757, a invitat la laşi câte 7 locuitori, din fiecare ţinut al Mol- 
dovei. Aceştia împreună cu toată boierimea, mazilii și negustorii, în 
prezența domnitorului și a înaltului cler, au participat la Sfânta Liturghie 
„eară cându au fost eșindu cu sfintele daruri în cap și în mână, scoțând 
acest testament, părintele mitropolit Iacov afurisind de patru ori, cu afuri- 
senia a patru patriarhi ai Țarigradului, Alexandria, Antiohia și Ierusalimul 
cu toți arhiereu ai sfântului sobor, ai sfintei biserici cei mari a răsăritului, 
strigând norodul la fiește care cuvânt, amin! Care nu putem arăta ce tunet 
era în biserică de strigarea poporului, arătând înlăuntru orice ar numi, ori- 
cine ar îndemna, ori bani ar lua, ori la slujbă ar merge, afurisit să fie în 
veci”, Deoarece mitropolitul știa că și un astfel de act se putea anula de 
Patriarhia de Constantinopol, la intervenţia oricărui domnitor, a dat și un 
document separat, întocmit împreună „cu toți episcopii și egumenii, afu- 
risind pe cei care ar fi urmărit reintroducerea acestui impozit. La cetirea 
acestui document poporul a strigat iarăși amin și așa sfârșind de citit au 
intrat cu sfintele daruri în altar”. 

Toţi cronicarii moldoveni, care au consemnat evenimentele de la 
mijlocul sec. al XVIII-lea, recunosc rolul hotărâtor pe care l-a avut mitro- 
politul Iacob Putneanul la desfiinţarea văcăritului. Referitor la această 
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problemă, renumitul episcop de Roman Melchisedec Ştefănescu afirma că 
mitropolitului lacob care „a afurisit văcăritul... i-a rămas spre pomenire în 
țară acest stih popular: Iacob mitropolitul, ce a legat văcăritul”, 

Dacă desfiinţarea acestui impozit a însemnat o mare ușurare pentru 
populația Moldovei, în schimb, pentru domnitorii fanarioți a însemnat o 
grea lovitură, deoarece și-au văzut reduse posibilitățile de îmbogăţire. De 
aceea, chiar domnitorul urmașul lui Constantin Racoviţă, Scarlat Ghica, 
numit domnitor la două săptămâni de la desființarea văcăritului, a dorit să-l 
reintroducă. În acest sens, s-a adresat mitropolitului cerându-i dezlegarea, 
la care mitropolitul s-a opus cu toată fermitatea. Nereușind să-l convingă 
pe mitropolit să dezlege darea, domnitorul a plătit la Constantinopol mai 
multe pungi de bani și a obținut un firman care-i dădea dreptul de a încasa 
văcăritul. Dar, după cum scrie cronicarul, domnitorul „călcând datoria 
legii creștinești, s-a cunoscut că n-au fost voia lui Dumnezeu să treacă 
ruga și lacrimile lui lacov mitropolitul și ale altor arhierei, deoarece toc- 
mai când terminase toate pregătirile pentru încasarea văcăritului i-au şi 
sosit mazilia”. | 

La 7 august 1758, a fost numit domnitor loan Teodor Callimachi, care 
a venit în țară înconjurat de un mare număr de fanarioți înglodaţi în 
datorii. Căutând un mijloc ca să scoată bani, domnitorul a hotărât reintro- 
ducerea văcăritului. Dar nici de această dată mitropolitul lacob n-a putut fi 
înduplecat să dezlege blestemul. Lovindu-se de atitudinea fermă a mitro- 
politului, domnitorul și boierii l-au izolat şi au început să facă presiuni 
asupra lui pentru a face paretisis. Fiind pus în situația de a alege între 
dezlegarea blestemului și demisie, mitropolitul a preferat-o pe cea din 
urmă. Astfel, mitropolitul Iacob a fost obligat să părăsească scaunul în 
anul 1760, în floarea vârstei, după o păstorire de numai 10 ani. S-a așezat 
la Mănăstirea Putna, unde s-a ocupat de refacerea mănăstirii, adăugându-i 
pridvorul, zidurile şi clădirile anexe. 


Preocupări de ordin social și politic. Ca episcop de Rădăuţi, mitro- 
politul a participat în 1749 la desființarea veciniei. Aceasta s-a făcut în 
prezenţa şi a celorlalţi ierarhi ai Moldovei, a clerului și a boierilor la 
Mănăstirea Trei Ierarhi, în urma unei procesiuni cu moaștele Sfintei 
Parascheva. 

În timpul domniei lui Constantin Racoviţă și a arhipăstoriei mitropoli- 
îi tului Iacob, s-a ținut la Iași un sinod la 1 ianuarie anul 1752, care a avut o 
£. mare însemnătate pentru Biserica din Moldova prin deciziile care s-au luat. 
ii Mitropelitul Iacob vedea primejdia care se abătea asupra Bisericii, în cazul 
în care continua stăpânirea fanariotă. Prin acest sinod, mitropolitul combate 
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amestecul străinilor în viaţa bisericească, dovedind prin aceasta că este nu 
numai un bun cunoscător al rânduielilor bisericești, ci și un mare patriot. 
Sinodul a hotărât ca „fiește când atât în vremile ce vom trăi noi, cât şi în 
cele viitoare... din pământeni să se aleagă mitropoliți sau episcopi”. 

În urma jafului din 14 septembrie 1758 făcut de tătari, care au ars 
satele și orașele ţării până la Galaţi şi Focşani, fiind distruse || din cele 18 
ținuturi, mitropolitul Iacob, în numele său, al episcopilor, al câtorva egu- 
meni aflați la lași și al boierilor a înaintat o plângere „sultanilor” din Bu- 
ceag, în care arăta că nu pricepe de ce jefuiesc și distrug Moldova, de ce 
ard fânețe, ariile cu cereale și târgurile. După ce le-a expus situaţia în care 
a ajuns ţara din cauza lor, mitropolitul le atrăgea atenția că datorită rela- 
țiilor anterioare, moldovenii se așteptau să fie apăraţi de tătari. 

Prin realizările sale pe toate planurile, mitropolitul Iacob, care va primi 
numele de la mănăstirea unde și-a început și sfârșit activitatea duhovni- 
cească și culturală, rămâne unul dintre cei mai mari ierarhi ai Moldovei din 
toate timpurile, dar mai cu seamă din vremea stăpânirii fanariote. 


Mitropolia Ungrovlahiei în a doua 
jumătate a secolului al XVIll-lea“* 


Mitropolitul Grigorie de la Colțea şi 
urmașii săi (1760-1787) 


În anul 1762 ajunge la conducerea Rusiei țarina Ecaterina a II-a, ale 
cărei gânduri de cucerire erau de a aduce în stăpânirea Rusiei chiar și Con- 
stantinopolul şi să aşeze acolo ca împărat pe nepotul ei de fiu, botezat 
anume pentru aceasta, Constantin. În acest scop, ea a trimis peste tot de- 
legaţi, de regulă călugări, după unii” „călugări adevăraţi, ori prefăcuţi”. 
Misiunea lor era de a străbate țările supuse turcilor, cărora, pe lângă 
icoane, le duce scrisori de taină prin care se făgăduiau zile mai bune sub 
cârmuirea creștină a împărătesei. 

În toamna anului 1768 izbucni un nou război între ruşi și turci. 
Începând cu această dată și până la 1829 se inaugurează o nouă epocă în 
istoria românilor din Principate, epoca necontenitelor războaie dintre ruși și 
turci, uneori şi dintre aceştia din urmă şi austrieci. Potrivit unor istorici”! 
„dacă prin aceste războaie am pierdut o mare parte din rodul muncii, prin 
arderea satelor, nimicirea unor schituri și mănăstiri, în schimb însă am 
dobândit un șir de privilegii pe care rușii le smulseră turcilor, pregătindu-se 
astfel, prin starea noastră din ce în ce mai desfăcută de împărăția turcească, 
putinţa de redeșteptare la o viaţă nouă, care peste un veac ne va aduce și 
independența ţării prin războiul purtat împreună cu armatele ruseşti 72. 

În ton cu afirmația de mai sus, aceiași autori afirmă: „În ce privește 
Biserica românească, am avut prilejul să ne apropiem și să cunoaștem mai 
îndeaproape pravoslavnica împărăție prin statornicirea unor legături mai 
strânse decât înainte şi cu urmări mult mai folositoare”?:. 

În acest context, în 1760, după moartea mitropolitului Filaret Miha- 
litzi, la conducerea Mitropoliei Ungrovlahiei ajunge un român Grigorie 
de la Colțea. Acesta fusese mai întâi egumen la Mănăstirea Colțea, statut 
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care i-a dat și numele chiar și atunci când a ajuns mitropolit, apoi exarh al 
Mitropoliei, iar din 1748 avea hirotonia ca mitropolit de Mira Lichiei, 
încât alegerea sa din 1760 n-a fost efectiv o alegere, ci mai degrabă un 
transfer. 

Datorită personalității sale s-a impus domnilor care se schimbau des- 
tul de des. EI s-a impus în special prin „simţământul lui de dreptate, prin 
evlavia şi curăţenia vieţii”. Un istoric austriac, care l-a cunoscut în 1780, 
scria despre el următoarele cuvinte: „Mitropolitul actual este un neînvăţat, 
foarte bătrân, însă un foarte cinstit mitropolit şi se numește Grigorie”"4. lar 
un alt contemporan îl descrie: „Fericitul mitropolit Grigorie, care întru 
înțelepciune încercat, în petrecere cuvios, în viaţă lăudat și de toți iubit, în 
vremi grele cârma țării a purtat, în solie ca deputat al țării cu cinste și bună 
ispravă a umblat 7%. 

Și într-adevăr, el a avut un rol de seamă în politica vremii, întrucât în 
anul 1770 a făcut parte din solia Tării Românești care a mers la Peters- 
burg, să depună omagiu de credință împărătesei Ecaterina a II-a. 

Încă din ianuarie 1769 Ecaterina a II-a dăduse un manifest tipărit în 
grecește, românește și sârbește, adresat „tuturor noroadelor slavoneșt de 
legea pravoslavnică, ce se afla sub stăpânirea turcească”, manifest care 
vestea dezrobirea de sub jugul otoman și cerea să fie ajutate oștile pravo- 
slavnice eliberatoare. Această veste a avut un deosebit ecou, în sânul 
boierimii şi al clerului înalt, producându-se o mişcare favorabilă rușilor. 

După intrarea oștilor rusești în Iași, s-a cerut un jurământ de credinţă, 
care a fost depus la Mitropolie; jurăminte asemănătoare au avut loc în 
fiecare sat şi oraș. Apoi s-au alcătuit atât în Moldova cât și în Muntenia câte 
o solie formată din clerici și boieri, care a mers la Petersburg să exprime 
împărătesei omagiul de credinţă și să formuleze cererile fiecărei ţări. 

Solia moldovenească era alcătuită din: Inochentie, episcopul de Huși, 
arhim. Vartolomeu Măzăreanul, egumenul Mănăstirii Solca, Benedict, e- 
gumenul Mănăstirii Moldoviţa, un logofăt (loan Paladi) şi un spătar (lena- 
chi Mihu). 

Din solia munteană făceau parte: mitropolitul Grigorie, arhimandritul 
Chesarie, cărturar de seamă și viitor episcop de Râmnic, arhim. Damas- 
chin, egumenul Mănăstirii Argeș, vistiernicul Mihai Cantacuzino și logo- 
fătul Nicolae Brâncoveanu. 

Soliile au fost primite de împărăteasa Ecaterina a II-a, la 28 martie 
1770, în Duminica Floriilor. Răspunzând la mulțumirile și urările lor, 
țarina declară că amândouă „cneziile, moldovenească și muntenească întru 
toate să fie după a lor judecăţi și rânduieli 7. Ni s-au păstrat doleanțele 
ambelor solii. Munteni, de pildă, cereau o contopire aproape completă cu 
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Rusia”. Cu acest prilej mitropolitul Grigorie a rostit o „oraţie”, lăudând 
milostivirea pravoslavnicei ţarine și rugându-o „cu lacrimi fierbinți, cu 
tânguirea și cu toată umilința” să nu depărteze mila sa de la acești noi 
supuși și să nu-i părăsească „sub mâini străine, ci de-apururea să-i aibă sub 
acoperemântul împărăției sale”*8. 

Însă în vremea în care mitropolitul Grigorie se afla în Rusia (octom- 
brie 1769), turcii au ocupat Bucureștiul și au pus domn în locul lui Grigorie 
Ghica pe Manole Roset, iar în locul mitropolitului Grigorie pe fostul epis- 
cop de Râmnic, Grigorie Socoteanu. La scurtă vreme însă, în 1711, turcii 
au reocupat Bucureștiul, atât domnul cât și mitropolitul puși de turci, au 
plecat de bună voie, iar mitropolitul Grigorie și-a reluat scaunul, păstorind 
până în anul 1787, bucurându-se de trecere la domnii care s-au perindat pe 
scaunul muntean. 

În 1772, mitropolitul Grigorie a îndeplinit o nouă misiune diploma- 
tică, fiind trimis de data aceasta în fruntea unei delegaţii la Focșani, spre a 
mijloci în favoarea ţării noastre pe lângă reprezentantul Rusiei (contele 
Orlof), care purta acolo tratative cu turcii”. 

În anul 1774, mitropolitul Grigorie a primit din partea generalului rus 
Petru Salticov moaștele Sfântului Dimitrie cel Nou (Basarabov), pe care 
le-a aşezat în Catedrala mitropolitană din Bucureşti. 

În octombrie 1776, prin mijlocirea domnitorului Alexandru Ipsilanti 
(1774-1782), patriarhul Sofronie al Constantinopolului a acordat mitro- 
politului Grigone şi urmaşilor săi în scaun titlul de „locţiitor al scaunului 
din Cezareea Capadociei”. Prin acordarea acestui titlu, mitropolitul Ungro- 
vlahiei, care la început ocupa locul 70, apoi a fost aşezat în acelaşi rang cu 
scaunele de Melitene (este vorba de Mitropolia Severinului, mai precis de 
Antim Critopol, care, la înființare a primat titlul de Melitene, ceea ce 
însemna că trecea înaintea scaunului Ungrovlahiei, al lui Iachint), apoi 
Nicomidia“ (al 7-lea între membrii sinodului patriarhal), iar mai târziu a 
ocupat locul Mitropoliei de Ancira (al 4-lea în rang), acum venea imediat 
după patnarh. 

Prin anaforaua sa din 31 iulie 1777, mitropolitul Grigorie arată dom- 
nului Alexandru Ipsilanti, că toți breslașii își lasă pe fiii lor să urmeze 
breasla părinților lor. Numai fiii de preoți nu se pot hirotoni decât atunci 
când au locuri vacante și asttel ei sunt puși la biruri cu ceilalţi oameni, iar 
până să le vină rândul să se facă și ei preoți, îmbrățișează alte profesii. Ca 
urmare a acestei anaforale, domnul rânduieşte ca toţi tinerii care doresc să 
devină preoți „să fie cercaţi în științe și numai după ce se vor alege cei mai 
vrednici, să fie şi ei puşi la bir, însă mai mic ca la ceilalți oameni'*!. 


79 


Amintim și faptul că sub mitropolitul Grigorie au continuat legăturile 
cu celelalte Patriarhii ortodoxe răsăritene, aflate sub stăpânire otomană?. 

Însă foarte importante pentru păstoria sa sunt preocupările culturale, 
beneficiind de măsurile pe care domnitorul le-a luat în domeniul şcolar. 
Domnitorul Alexandru Ipsilanti rămâne în istoria Ungrovlahiei prin în- 
fiinţarea de şcoli şi de spitale, prin reformele administrative, cuprinse în 
Condica de legi care-i poartă numele, între care și micșorarea impozitelor. 

Referitor la preocupările sale culturale amintim că a înfiinţat şcoli noi 
și a reorganizat pe cele vechi. O grijă deosebită a acordat Scolii Sfântul 
Sava, pe care a organizat-o în patru cicluri, fiecare câte trei ani, cuprin- 
zând întreg programul de învățământ, de la cel elementar la cel superior. 
Școala avea un număr de şase profesori care predau disciplinile: aritmetica, 
geometria, ştiinţele naturale, filosofia, poetica, retorica, istoria, geografia, 
limbile latină, elină şi italiană. Admiterea în școală se făcea prin concurs, 
iar şcoala avea posibilitatea de a întreține în internatul școlii 60 de bur- 
sieri, în bune condiţii. Conducerea școlii era încredinţată unei Eforii, alcă- 
tuită din mitropolit și cei doi episcopi sufragani, precum și din marii 
boieri. Întreţinerea scolii se făcea de către mănăstirile neînchinate, la care 
se adauga taxa de 3 lei pe care o plătea fiecare preot. În schimbul acestei 
taxe preoții şi mănăstirile erau scutite de orice fel de obligații față de vis- 
tieria țării. 

Același hrisov amintea şi de înființarea a două şcoli elementare, la 
Craiova și Buzău. De asemenea, s-a îngrijit și de școala de slavonie de la 
Sfântul Gheorghe Vechi din București. 

Dintr-un hrisov din 1776 aflăm că domnitorul Alexandru Ipsilanti a 
rânduit un dascăl la Mitropolie, care să înveţe pe cei ce doreau să intre în 
cler. Nu se cunosc detalii despre această inițiativă. Se mai știe, de pildă, că 
mitropolitul era preocupat și de înființarea unei școli de psaltichie la 
București, pentru pregătirea cântăreților de strană. 

În încheiere, nu putem să nu amintim și despre preocupările mitropo- 
litului în domeniul tipografic, activitate în care, potrivit spuselor unui uce- 
nic, s-a angajat, alături de ucenici, în chip real „necruţând nici o osteneală 
la tălmăcire, nici o cheltuială la tipărire, căci la tălmăcire, când se putea 
uşura de grijile duhovniceşti, însuși silindu-se și printr-ai săi ucenici după 
datorie ajutându-se, iar la cheltuială însuși singur încărcându-se şi îndu- 
plecându-se numai după rugăciunea celorlalți episcopi a împărțit cu dânşii 
cheltuiala, osteneala și cinstea tipărirei”. Îi plăceau mult cronicile româ- 
nești; eclesiarhul său ne spune în 1785 că „seara la masă, în loc de vorbe, 
pofiea citanie din cronici "8. 
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În cei 27 de ani de păstorire, mitropolitul Grigorie a tipărit aprox. 40 
de cărți românești, fie de slujbă, fie de învățătură. 

Dintre cărţile de cult amintim Slujba Sf. Dimitrie Basarabov, iar din- 
tre cărțile de învăţătură Voroavă de întrebări și răspunsuri, lucrare a Sf. 
Simion al Tesalonicului, tradusă de arhim. Chesanie, viitorul episcop de 
Râmnic, Învăţătură bisericească... şi Capete de poruncă... ale lui Antim 
Ivireanul etc. 

Un rol însemnat l-a avut mitropolitul Grigorie în tipărirea Mineielor 
de la Râmnic, de către ucenicii săi, episcopii Chesarie și Filaret, episcopi 
de Râmnic. 

Trebuie să amintim şi faptul că bogata sa activitate tipografică s-a 
datorat şi ucenicilor săi apropiați: viitorii episcopi Chesarie şi Filaret ai 
Râmnicului și Cosma al Buzăului, ierom. Grigorie, mai târziu egumen la 
Dealu și apoi titular de Sidis, ierom. Macarie ș.a. 

Tot sub păstorirea lui au apărut câteva cărți (Mărturisirea lui Petru 
Movilă, Învățătura ortodoxă a patriarhului Meletie Pigas ș.a.) în secția 
grecească a tipografiei mitropolitane (înființată la 1690), dotată acum cu 
material nou. | 

Urmașul lui Grigorie a fost Cosma (1787-1792), episcopul Buzăului. 
Descindea dintr-o familie de preot din părțile Argeşului sau Buzăului. 
Intră de tânăr în mănăstire și ajunge eclesiarh al Mitropoliei din Bucureşti, 
fiind amintit în anul 1756, în vremea mitropolitului Filaret Mihalitzi, când 
se tipărește o Psaltire „prin îndemnarea și nevoința Cozmei ieromonahul, 
eclesiarhul Sf. Mitropolii”. În anul 1784, sub mitropolitul Grigorie, pe 
când era protosinghel a fost ales episcop al Buzăului, scaun din care, în 
1787, la moartea mitropolitului Grigorie este ales în scaunul mitropolitan, 
păstorind până în 1792. Este descris de același Sulzer ca fiind „un om 
foarte simplu, dar cucernic'85. 

Păstoria sa a căzut în vremuri foarte grele din punct de vedere politic, 
tările noastre fiind sub stăpânire austriacă vreme de patru ani, din acest 
motiv el a fost un filoturc. | 

Deși a fost un om iubitor de cultură, din cauza contextului defavorabil 
în care a păstorit, n-a reușit să tipărească decât o singură carte, un Octoih. 

Deoarece în urma morții sale „grabnice” domnitorul ţării Mihail Suţu 
a pus mâna pe averea lui care „se pare nu era deloc mică”, în 1797 
Divanul a hotărât că „agoniseala unui episcop, în timpul păstoriei sale, se 
cade să fie luată de Episcopie; episcopii și mitropoliţii pe viitor să nu mai 
cumpere averi nemișcătoare; nu se cade ca episcopii să fie moşteniţi de 


rudenii, ci averea lor să rămâie la Episcopie sau la mănăstire unde au fost 
egumeni "8%. 
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Urmașul lui în scaun a fost Filaret al /I-lea (1792-1793), grec de neam. 
Nu se știe în ce împrejurări a venit în ţară, se știe doar că se bucura de 
mare trecere pe lângă mitropolitul Grigorie și domnitorul Alexandru Ipsi- 
lanti, ei mijlocind pe lângă patriarhul ecumenic pentru a-l hirotoni, ceea ce 
s-a și petrecut în 1776, cu titlul de mitropolit al Mirelor. În 1770 a fost 
mutat în scaunul episcopal de la Râmnic, unde va desfăşura o frumoasă 
activitate culturală. 12 ani mai târziu, la moartea mitropolitului Cosma, a 
fost ales mitropolit al Ungrovlahiei, păstoria lui în această calitate fiind 
numai de un an din cauza neînțelegerilor” pe care le-a avut cu noul 
domnitor Alexandru Moruzi. O dată cu retragerea sa din scaun, el a 
solicitat să i se dea pentru hrană Mănăstirile Căldărușani și Snagov, pe care 
le îngrijise cu multă cheltuială, din temelie. Ca mitropolit a ajutat consi- 
derabil la repararea Mănăstirii Cernica, pentru întreținerea călugărilor ei 
luând o parte din veniturile bogatei Mănăstiri Căldărușani, unde l-a pus 
stareț pe cel de la Cernica. 

Deși a lăsat prin testament ca toată averea sa să fie folosită pentru 
întreținerea copiilor orfani, din cauza urmașilor săi ea s-a înstrăinat. Tot el 
este şi ctitorul fântânii de sub dealul din fața Mitropoliei, de la numele lui 
dealul s-a numit, până astăzi, al lui Filaret. 

La retragerea sa, în 1793, a fost ales episcopul Buzăului Dositei Filitti 
(1793-1812). 

După cum o arată și numele, Dositei era de neam grec. A studiat mai 
întâi la Ianina și apoi la Ziţa. Aici era o mănăstire cu hramul „Sfântul Ilie” şi 
care avea închinată în București Mănăstirea Sfântul loan cel Mare. De la 
Mănăstirea Sfântul Ilie se trimitea egumenul pentru mănăstirea închinată 
din București. În acest context, în anul 1764, Dositei este trimis la Bu- 
curești în calitate de egumen. Situaţia acestei mănăstiri nu se deosebea de 
cea a celorlalte închinate. Asemenea acelora şi aceasta era plină de datorii, 
din pricina proastei gospodării, a jafului și a hpsei de control. Datorită pri- 
ceperii și chibzuinţei sale, în scurt timp Dositei a scăpat mănăstirea de 
datorii și să trimită ajutoare chiar la Ziţa. 

La București, Dositei învață românește, rusește și franțuzește, fund 
astfel cel mai învăţat egumen. Probabil din acest motiv a făcut parte, în 
1772, din delegaţia condusă de mitropolitul Grigorie la Focşani. În anul 
următor, când boierii și clerul Ţării Româneşti se adresează delagatului 
Rusiei „ca puternicul imperiu să nu uite pe locuitorii acestei ţări, ca nu 
cumva să ajungă la desăvârșita lor pieire "58. 

În 1787 ajunge episcop de Buzău, unde păstorește până în 1793. În 
această perioadă a alcătuit Condica de documente a Episcopiei, aflată în 
neorânduială și a avut realizări pe plan administrativ. 
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În 1793, după retragerea lui Filaret, a fost ales în cea mai înaltă 
demnitate eclesiastică a țării. Alegerea lui s-a datorat, fără îndoială me- 
ritelor sale incontestabile, dar și simpatiei noului domnitor Alexandru 
Moruzi, în întâmpinarea căruia fusese trimis la sosirea lui în Țara 
Românească. 

Fiind ales în scaunul de mitropolit, Dositei s-a dovedit dintru început 
un reformator al datinelor vechi. De pildă, a redus la jumătate „ploconul 
cârjei”, o povară destul de mare pentru preoți. 

Datorită abuzurilor care se făceau la hirotonii, mitropolitul a obținut 
un hrisov de la domnitorul Alexandru Moruzi, prin care se prevedeau anu- 
mite restricții privitoare la hirotonii, spre a nu spori numărul preoților mai 
mult decât necesarul. În acest sens, el a cerut candidaţilor la preoție să 
prezinte o dovadă din care să reiasă că este nevoie de preot la biserica 
respectivă. Totodată, ei erau îndatorați să dea mărturie și asupra moralității 
candidatului la preoţie şi a soției sale. 

Tot în vederea disciplinării clerului, mitropolitul a rânduit inspectori 
care să cerceteze starea bisericilor și pregătirea preoților, fie pentru Bucu- 
reşti, fie pentru restul țării. Preoţii erau, de asemenea, obligați să întoc- 
mească registre pentru naşteri și decese. 

De subliniat faptul că deşi era grec, el a luat o serie de măsuri și împo- 
triva grecilor. Cerea, de pildă, în 1798, să se întocmească o listă a tuturor 
călugărilor străini veniți în Țara Românească, urmând ca egumenii să-și ia 
răspunderea pentru cei din mănăstiri, iar cei care nu ţin de nici o mănăstire 
să fie trimiși acolo de unde au venit. 

O deosebită grijă a arătat și faţă de păstoriţi. Întrucât în 1794 a fost o 
mare foamete în Tara Românească, mitropolitul, în fruntea Divanului, a 
semnat refuzul de a trimite cantitatea de alimente care se trimitea anual 
Porții. Şi deoarece în anii 1793 şi 1794 au fost ani secetoși, mitropolitul 
Dositei a adresat preoților o pastorală prin care-i sfătuia pe credincioși ca 
în acele vremuri grele să ajute pe cei aflați în lipsuri. Prin aceeași pasto- 
rală, el permitea celor săraci să postească prima și ultima săptămână din 
post, precum şi miercurea şi vinerea“. Amintim că pe plan gospodăresc a 
refăcut catedralele din Bucureşti și Târgovişte, precum şi unele mănăstiri 
din cuprinsul eparhiei. 

S-a remarcat și pe plan cultural. În primul rând s-a interesat de bunul 
mers al școlilor, fiind și prim Efor al școlilor. În această calitate s-a ocupat 
de refacerea școlii de la Biserica Sfântul Gheorghe din București, numind 
aici doi dascăli. A refăcut clădirile de la Biserica Domnița Bălașa, în care 
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fusese mutată școala de la Sfântul Sava încă din anul 1791, ai căror profe- 
sori îi ajuta, lucru ce reiese din lucrările pe care aceștia i le dedicau. 

O grijă deosebită a arătat faţă de pregătirea clerului. Dacă în primul an 
de hirotonie a hotărât ca cei care doresc să primească Sfânta Taină a hiro- 
toniei, să înveţe cel puţin jumătate de an la Mitropolie, în 1797, printr-un 
hrisov al lui Alexandru Ipsilanti, se hotăra ca la Mănăstirea Tuturor Sfin- 
ților din Bucureşti să ia fiinţă o şcoală pentru pregătirea viitorilor preoți. 
Pentru dobândirea acestui hrisov, a colaborat cu episcopul Iosif al Arge- 
șului, al cărui metoc era mănăstirea respectivă. 

Tot pe plan cultural amintim şi sprijinirea de către mitropolit a acti- 
vității tipografice din București. Aici au fost tipărite atât cărți de slujbă, cât 
și cărți de zidire sufletească”. S-au tipărit şi mici catehisme pentru folosul 
credincioşilor. 

Din cauza incursiunilor pe care trupele turceşti le făceau în părțile 
Olteniei, prin anii 1801-1802, mitropolitul Dositei s-a refugiat în două 
rânduri la Brașov, împreună cu ceilalți ierarhi și cu o parte din boieri, de 
unde au adresat mai multe memorii ţarului Rusiei și împăratului Austriei, 
cerându-le sprijinul. 

Dragostea sa faţă de păstoriţi a dovedit-o mitropolitul Dositei în 1806, 
când trupele turcești intenționau să dea foc Bucureștiului, deoarece aici in- 
traseră trupe rusești. La intervenţia sa, țara a scăpat de pustiire. 

Deoarece trupele ruseşti au ocupat Principatele Române și Biserica de 
aici a avut de suferit. Printr-un ucaz al țarului Alexandru | adresat Sinodu- 
lui rus din Petersburg în 1808, mitropolitul Gavriil Bănulescu Bodoni era 
numit „exarh al Moldovei și Valahiei”, încredințându-i-se și conducerea 
efectivă a Bisericii din Moldova, fiindcă mitropolitul Veniamin Costachi 
se retrăsese din scaun la Neamţ. 

Mitropolitul Dositei intrând în curând în conflict cu noile autorități 
(din punct de vedere bisericesc, trebuia să lucreze sub povățuirea și ascul- 
tarea exarhului, nu era de acord cu problema veniturilor mănăstirilor în- 
chinate şi nici n-a acceptat înființarea unui consistoriu duhovnicesc), la 
sfârşitul anului 1809 a fost înlăturat din scaun, fiind înlocuit cu mitropo- 
ltul Ignatie. 1 s-a permis să se stabilească la Braşov. Deşi a fost solicitat 
să-şi reia scaunul, a refuzat, spunând că face paretisis de bună voie, fund 
prea bătrân pentru a mai conduce treburile Mitropoliei (7 1826). 

De menționat testamentul său, întocmit la Braşov cu puțin timp 
înainte de moarte. O parte din bunurile sale erau lăsate unor rude și sluji- 
tori devotați, iar restul era lăsat la diferite așezăminte bisericeşti, scolare 
şi filantropice. Anumite sume de bani lăsa mănăstirilor din Grecia, în 
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special Bisericii Sf. loan Teologul, unde era înmormântat tatăl său. O 
sumă considerabilă, de 12.000 de galbeni, lăsa noului Spital Filantropia 
din București. 3000 de galbeni lăsa pentru cumpărarea unei moșii, ur- 
mând ca din venitul ei să se trimită tineri la studii în Apus. Timp de 100 
de ani au beneficiat de burse peste 250 de tineri, recrutaţi din toate cate- 
goriile sociale. 


Înființarea Episcopiei Argeşului. 
Episcopul losif (1793-1820) 


Vechea cetate a Argeșului adăpostise Mitropolia Țării Românești de la 
întemeierea ei și până în anul 1517, când „sfântul sobor”, adunat atunci de 
patriarhul Teolipt al Constantinopolului, a hotărât „cu mare Opicală ŞI 
blestem” să se mute la Târgoviște. i 

Cu tot blestemul, împrejurările bisericeşti de la sfârșitul ss lt al 
XVIII-lea au impus înființarea, în mănăstirea lui Neagoe Basarab, unui 
scaun de episcop. 

Dositei Filitti, fiind ales în scaunul de mitropolit în anul 1793, dorea 
să lase ca succesor la Buzău pe nepotul său Costandie Filitti, fost egumen 
al Mănăstirii Sărindar din București și protosinghel al Mitropoliei. Însă 
pentru că losif, cu hirotonie de arhiereu și cu titlul de Sevasta, se bucura 
de o deosebită cinstire din partea multor dintre boierii români — care 
doreau un ierarh de neam român —, se cuvenea să fie aşezat în scaunul de 
la Buzău, ceea ce nu corespundea planurilor lui Dositei. Acesta, mitropo- 
litul Dositei Filitti, pentru a-l înlătura pe Iosif de la Buzău, în Divanul pen- 
tru alegere, din octombrie 1793, a propus înființarea a încă unei noi epar- 
hii, care să cuprindă două județe Argeșul și Oltul și să aibă scaunul la 
Mănăstirea Argeşului, iar în scaun să urmeze după cel de Buzău. 

Justificând întemeierea noii eparhii, mitropolitul Dositei a arătat că 
aceasta se face „ca să înlesnească mijloacele duhovniceștii ocârmuiri, pen- 
tru folosul duhovnicesc al obștii *! şi „pe lângă toate acestea, iaste şi de 
podoaba scaunului”. Totodată, el îl recomanda pentru această demnitate 
eclesiastică pe Iosif, titular de Sevasta. 

În aceeași zi, domnitorul Alexandru Moruzi a întărit hotărârea divanu- 
lui atât pentru înființarea noii Episcopii a Argeşului, cât și pentru înscă- 
unarea lui Iosif. Însă pentru a-l înscăuna era nevoie de binecuvântarea 
Patriarhiei Ecumenice, atât pentru înființarea noii Episcopii, cât şi pentru 
strămutarea lui Iosif, lucru petrecut în noiembrie 1793. Potrivit tradiţiei, 
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losif a fost înscăunat, prilej cu care a făgăduit că va fi sub ascultarea mi- 
tropolitului său şi că va păzi rânduielile Mitropoliei neschimbate. 

Cine era Iosif? 

EI era fiu de preot din satul Malaia de pe Lotru, născut pe la 1745- 
1750, primind la botez numele de Ioan. De tânăr s-a călugărit la Mă- 
năstirea Cozia, unde a învăţat şi carte. De aici a trecut la Episcopia Râm- 
nicului, unde Chesarie l-a făcut protosinghel, iar Filaret l-a pus egumen al 
Mănăstirii Sf. Dumitru din Craiova. În 1792, a fost ales și hirotonit arhi- 
ereu cu titlul de Sevasta. 

El a dovedit pe lângă însușirea de bun gospodar și deosebite calități 
cărturărești, domeniu în care s-a remarcat încă din vremea în care era sluji- 
tor la Episcopia Râmnicului, mai cu seamă în timpul lui Filaret”?. Despre 
cunoştinţele sale de limbă română, l-a făcut pe Gheorghe Şincai să afirme: 
„Numai doi români cunosc știind scrie românește: Samuil Clain și losif al 
Argeşului! Lia 

În hrisovul dat de Alexandru Moruzi pentru înzestrarea Episcopiei 
Argeşului, domnitorul îl prezintă pe Iosif ca fiind mai presus decât epis- 
copul ales al Buzăului, atât prin vârsta sa şi vechimea în hirotonie, cât şi 
„mai vârtos pentru politia și slujbele sale, atât cele bisericești, cât și cele 
politicești, cu care ne-am înconștiințat că s-a purtat %. Același hrisov 
înșira daniile oferite noii Episcopii. 

În octombrie 1794, Alexandru Moruzi îi seria episcopului Iosif să 
numească „vreun preot cu procopseală de învățătură în limba românească, 
să înveţe și să vestească pe la sfintele biserici pretutindeni, cuvântul lui 
Dumnezeu”. Privitor la protopopi, domnitorul socotește că episcopul se va 
gândi mai mult la folosul sufletesc și al datoriei creștinești, motiv pentru 
care va rândui la protopopie „oameni aleşi, cuminţi, cu știință de învăţătură 
și cinstiți, care cu viața lor să dea pildă norodului % și preotilor. 

Din corespondenţa pe care episcopul Iosif a avut-o cu negustorul 
Hagi Constantin Pop, în grecește și româneşte, scot în evidenţă ostenelile 
sale gospodărești, ctitoricești şi mai cu seamă preocupări cărturărești. Așa 
de pildă, aflăm că în 1796 a tipănit la Sibiu, cu ajutorul lui Constantin Pop, 
Alegere de rugăciuni din Psaltire (a lui Neofit Peloponisianul), tradusă 
din limba greacă în limba română „pentru folosul neamului românesc. 
Intr-o scrisoare din același an îi scria prietenului său că a găsit Tâ/cuirea 
Evangheliilor, a lui Teofilact, tradusă în românește de Chesarie, pe care 
doreşte să o tipărească „deoarece până acum nu s-a tipărit românește”. 

În anul 1797, când losif a primit în București Mănăstirea Antim ca 
metoc, pe care a „preînnoit-o”, a deschis în ea „școală de ţârcovnici, pen- 
tru pregătirea candidaților la preoţie”. 
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Pe plan gospodăresc amintim că a reparat mai întâi Mănăstirea 
Arges, lângă ea a zidit case, a terminat paraclisul de iarnă cu hramul „Sf. 
Nifon, fiindcă biserica lui Neagoe ucide cu frigul din ea”, a ridicat două 
cișmele lângă biserica lui Neagoe, „cum şi alte lucruri multe, cu mari chel- 
tuieli” (un aghiazmatar, racle pentru sfintele moaşte, în 1800 a început să 
zugrăvească din nou biserica mare de la Argeș ș.a.). Amintim și faptul că a 
luat măsuri aspre împotriva călugărilor vagabonzi, pentru a instaura disci- 
plina şi ordinea în mănăstiri. În 1811, ajutat de iconomul Episcopiei zi- 
deşte o biserică în Valea Danului, unde a mutat vechea catapeteasmă a 
Mănăstirii Argeș. În pisania acestei biserici, opreşte îngroparea morţilor în 
biserică, în fața ei şi până la patru paşi de biserică, după cum interzice și 
jocurile, ospetele şi judecăţile pentru holde și fânețe în curtea ei. 

În 1801, îl primește la Craiova pe domn în locul episcopului Nectarie 
al Râmnicului, motiv pentru care a fost nevoit să repare pe datorie conacul 
de la Mehedinţi, deoarece Episcopia nu avea bani, iar „parohiile erau 
sărace, unele având doar zece colibe”. 

Pe plan cultural, pe lângă realizările amintite mai sus, menționăm și 
faptul că în anii 1804-1805 a avut bucuria de a vedea tipărite la Buda 
Mineiele de la Râmnic, îndreptate de el, prin grija doctorului loan Molnar 
Piuariu, fiul lui Popa Tunsu din Sadu, căruia încă din 1796 îi lăuda „râvna 
ce are pentru procopsirea şi întemeierea neamului nostru românesc”. 
Aceste Mineie au fost tipărite atât pentru Transilvania, având în titlu bine- 
cuvântarea mitropolitului de Carloviţ Stefan Stratimirovici, iar pentru 
Țara Românească aveau binecuvântarea mitropolitului Dositei Filitti, cu 
osârdia episcopului losif al Argesului. 

În 1806, a tipărit la Sibiu Slujba Sfântului Nifon. Amintim și faptul că 
în același an, a sprijinit financiar pe episcopul de Vraţa (Sofronie) ca să 
tipărească la Râmnic un Chiriacodromion în limba bulgară. În 1811, 
tipărește la Buda şi la Râmnic Octoihul îndreptat de el, după traducerea 
din grecește făcută de călugării Gherontie şi Grigorie. În același an, uce- 
nicul său, arhimandritul de la Căldărușani a tipărit la Sibiu învățături folo- 
sitoare „pentru copiii care vor să cunoască Sfânta Scriptură”, traduse de el 
din grecește şi revăzute de Iosif. 

În urma numirii peste cele două Biserici din Principate a lui Gavriil 
Bănulescu Bodoni, ca urmare a dispoziție: acestuia, episcopul losif a făcut 
în anul 1808 o catagrafie a bisericilor și preotilor din eparhie”. În 1808, 
când mitropolitul Gavril a venit la Bucureşti, a fost găzduit de episcopul 
losif la metocul său de la Antim. Ca urmare, la scurtă vreme, în ianuarie 
1809 Sinodul Bisericii Ruse i-a trimis un engolpion și o cruce de mare 
preț pentru meritele sale pastorale, pentru grija sa neîncetată pentru 


88 


tipărirea literaturii bisericești și pentru măreția cu care săvârșea sfintele 
slujbe. lar în 1810, la retragerea din scaun a lui Dositei Filitti, episcopul 
Iosif a avut grijă de averea Mitropoliei din București. 

În 1812, exarhul Gavriil l-a desemnat ca locţiitor de mitropolit al Ţării 
Românești și întâistătător al Divanului, poruncind să-l asculte ceilalți epis- 
copi „ca pe exarh”. Spre sfârșitul aceluiași an, episcopii losif și Constandie 
l-au numit pe ieromonahul Macarie dascăl de psaltichie la şcoala de 
muzică ce urma să se înființeze atunci la Mitropolie. Însă cererea episco- 
pilor n-a fost ascultată și, prin urmare, școala nu s-a mai înființat. 

În ianuarie 1813, împreună cu ceilalți doi episcopi, a solicitat domnu- 
lui ca pe viitor țârcovnicii de pe la biserici să fie scutiți de bir şi de tot felul 
de dări, pentru că ei, „murind preoţii, din ei se hirotonesc alții, ca unii ce 
“ştiu a citi şi cunosc rânduielile bisericeşti”. 

După limpezirea situației politice, episcopul Iosif și-a reluat activi- 
tatea culturală. Astfel, în 1816 a tipărit la Neamţ, împotriva uniților, cartea 
lui Atanasie de Paros, Adunare pe scurt a dumnezeieştilor dogme, lucrare 
tradusă din greceşte de Grigorie Dascălul pentru ca prin ea „de nu pe cei 
cuprinși de întunericul acesta al înșelăciunii îi vom întoarce, dar pe cei 
slobozi de el întru lumina adevărului negreşit să-i întărim'”. În 1817, tot 
la Neamţ, reușește să tipărească Tâ/cuire pe scurt la Antifoanele celor 8 
glasuri, tradusă din greceşte de Gherontie, din porunca lui Iosif, împotriva 
cărților episcopului unit, loan Bob (în mod deosebit împotriva purcederii 
Duhului Stânt și de la Fiul). Pe lângă tipărirea de cărți în cele trei țări 
româneşti, episcopul Iosif a plătit tipărirea la Viena, în 1817, a cărţii 
grecești Antirisis, scrisă de Grigorie Dascălul pentru combaterea dialo- 
gurilor protestante. 

După deschiderea şcolii româneşti de la Sf. Sava, în 1817, și însufle- 
țirea avântului național de către Gheorghe Lazăr, a crescut și importanța 
episcopului losit în faţa conducătorilor ţării. Concret, în 1818 i se dă prin 
carte domnească ca răsplată pentru truda sa îndelungată, Mănăstirea Cozia 
cu toate metoacele şi averile ei, cu îndatorirea să ţină mănăstirea în bună 
stare, să plătească o anumită sumă pe an pentru școli și o altă sumă în caz 
de ciumă în țară. 

După alungarea grecilor din țară, în 1819, unii s-au gândit să-l aleagă 
ca mitropolit, însă el a refuzat pe motiv că este prea bătrân. A trecut la cele 
veșnice în 1820, la metocul său din București, fiind înmormântat în Bise- 
rica Antim reînnoită de el. 


Mitropolia Moldovei în a doua jumătate a 
secolului al XVIll-lea 


Mitropolitul Gavriil Callimachi (1760-1786) 


Gheorghe Călmașul, viitorul mitropolit al Moldovei, Gavriil Callima- 
chi, a fost fiul lui Toader și al Ruxandei şi fratele mai mare al lui loan 
Teodor Callimachi, domnitorul Moldovei, potrivit informației lui Andreas 
Wolf, medicul personal al mitropolitului. | | 

Despre viaţa laică a mitropolitului Gavriil nu avem prea multe in- 
formaţii. Știm doar că s-a născut pe la 1689-1690, dar nu mai devreme, 
căci nu a fost menționat în pomelnicul bisericuţei de lemn din Câm- 
pulung*. Locul de naștere este, foarte probabil, Câmpulungul. 

Crescut în sânul unei familii de buni creștini, tânărul Gheorghe, vii- 
torul Gavriil, s-a format și el, cu siguranță, în același spirit. Părinţii, 
nedorind să-și lase copiii cu instrucția elementară primită în familie, l-au 
îndreptat spre învățătură mai temeinică. Așa se face că tânărul Gheorghe a 
urmat cursurile celebrei Academii de la Putna. Tot aici a primit și schima 
monahală, dându-i-se numele de Gavriil. 

Strâns legată de reușita şi ascensiunea lui loan Teodor Callimachi a 
fost şi viața fratelui său Gavriil care, după ucenicia de la Mănăstirea Putna, 
a intrat, cu ajutorul fratelui mai mare-dragoman, în atmosfera academică a 
Constantinopolului. Așa ajunge Gavriil arhidiacon al Patriarhiei Ecume- 
nice. Tot datorită lui, Gavriil a fost ales și hirotonit ca mitropolit al Salo- 
nicului, în 1745, înscăunarea făcându-o însuși patriarhul ecumenic Paisie. 

Acesta, în momentul alegerii, arată meritele pentru care a fost promo- 
vat arhidiaconul Gavriil pe scaunul de întâistătător al Tesalonicului „... a 
slujit bine și cu credință și ajutând cum se cuvine, cârmuind cu închi- 
năciune și cu cinste ca un bărbat cinstit, cuvios și cuviincios întru cele 
sfinte, în trupeasca lui înfățișare şi în obiceiurile sufletului şi cu evlavie la 
cele sfinte, din tânără vârstă îmbrăcând îngereasca schimă, împodobit cu 
vârtute şi cu înțelepciune și cu cumpătate de gând deosebindu-se blând și 
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cuminte și cu orânduială şi trăind cu demnitate și arătând o purtare ce se 
cuvine cereștii schime deprins cu podoaba literelor și învățăturilor și 
strălucind în ele și crescând în frica lui Dumnezeu și având practică 
destulă și încercare în lucrurile bisericești și cunoscându-le a fi astfel și 
mărturisindu-se, şi cu un cuvânt fiind, știut și vestit și vrednic de o astfel 
de arhierească ocârmuire și în stare cu ajutorul lui Dumnezeu să ocâr- 
muiască bine, prin îngrijirea lui părintească şi păstorească cucernic și în 
chip plăcut lui Dumnezeu cea mai supusă turmă sufletească a lui Hristos, 
încredințată lui. 

Păstoria lui Gavriil Callimachi la Salonic a durat 15 ani, timp în care a 
avut loc desăvârșirea formaţiei sale în spiritul culturii greceşti. 

O dată cu venirea pe scaunul Moldovei a lui loan Teodor Callimachi 
(1758-1761), din dorinţa de a reintroduce taxa văcăritului, legată cu mare 
blestem de mitropolitul lacob Putneanul, noul domn și-a adus pe scaunul 
mitropolitan pe fratele său Gavriil, mitropolitul Tesalonicului. 

Cu binecuvântarea patriarhului ecumenic, mitropolitul Gavriil a fost 
instalat la lași cu pompă deosebită la 15 aprilie 1760, în prezenţa episcopi- 
lor Ioanichie al Romanului, Dositei al Rădăuților și Inochentie al Hușilor, 
care au semnat actul de alegere împreună cu boierii de prim rang și a egu- 
menilor marilor mănăstiri. 

Faptul petrecut acum era deosebit în istoria Moldovei. Pentru prima 
oară, puterea temporală şi cea spirituală s-au aflat concentrate în mâna 
aceleiași familii, ceea ce dădea speranță nu numai domnitorului, ci și bo- 
ierilor că vor putea reintroduce văcăritul. În acest context, Kogălniceanu 
consemnează: „văzând boierii greci că mitropolitul este al lor, iară s-au 
apucat să ceară dezlegarea dării văcăritului”. 

Reacţia lui Gavriil a fost una neașteptată. Cu toată intervenţia fratelui 
său, domnitorul, el a refuzat să dezlege blestemul asupra văcăritului, atră- 
gând pentru moment dizgrația fratelui, care nu-l mai primea la Curte şi-l 
„căuta cu fața posomorâtă”. Conflictul însă n-a durat prea mult. Opoziția 
mitropolitului și a câtorva boieri l-a obligat pe Ioan Teodor Callimachi să 
renunțe la repunerea văcăritului. În schimb, a fost introdusă o altă dare, 
neobișnuită, numită ajutorință, care trebuia plătită de toată lumea, după 
numărul coșurilor, împărțindu-se în clase de contribuabili: 11 lei, 5 lei și 
jumătate, și 3 lei, cu un singur termen de plată pe an. 

Așadar, încă de la prima manifestare politică pe pământ moldovenesc, 
mitropolitul Gavriil Callimachi a apărut într-o lumină din cele mai favo- 
rabile. Refuzul de a participa la o acţiune în care poporul era chemat să 
facă noi sacrificii, dovedește o hotărâre şi o tărie de caracter care între anii 
1769-1774 vor face din el principalul conducător al Moldovei. 
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Gavriil Callimachi a rămas în scaunul mitropolitan până la sfârşitul 
vieții, 20 februarie 1786, având o păstorie de 26 de ani, timp în care se 
remarcă ca un ierarh de seamă, cu dragoste de păstoriții săi, pe care avea 
să-i apere de exploatarea propriului său frate, ca un patriot luminat, căr- 
turar destoinic şi un priceput cârmuitor al Bisericii, în fruntea căreia a fost 
rânduit. 

Din perioada păstoririi mitropolitului Gavriil, amintim: 

- corespondența mitropolitului cu ruşii (în general îl informa pe co- 
mandantul general al rușilor de mișcările trupelor turceşti); 

- instaurarea noii administrații în Moldova, 

- delegația moldoveană la Petersburg (episcopul Inochentie al Hușilor, 
Vartolomeu Măzăreanul-egumenul Solcăi, Benedict-egumenul Moldoviței, 
loan Paladi-biv-vel logofăt, lanachi Milo-biwv-vel spătar, Lupu Balș-logofăt); 

- desfiintarea Mitropoliei Proilaviei (1771) (înfințată la sfârșitul sec. 
al XV-lea și cuprindea Brăila, Ismail, Chilia, Cetatea-Albă, Bender, Reni 
și părți din stânga Nistrului. Înfiinţarea ei a fost determinată de cucerirea 
teritoriilor respective de către turci, izolându-l astfel de celelalte teritorii 
românești, pe plan politic şi bisericesc. În 1771, la moartea mitropolitului 
Daniil al Proilaviei, mitropolitul Gavriil, crezând că turcii au fost învinși 
pentru totdeauna, a cerut revenirea eparhiei sub arhipăstorirea sa. În 
înțelegere cu mitropolitul Grigorie al Ungrovlahiei, a hotărât ca ţinutul 
Brăilei să se întoarcă la Eparhia Buzăului, ținuturile Ismail, Reni, Chilia, 
Akerman și Bender la Eparhia Hușilor, iar Hotinul la Rădăuţi); 

- pacea de la Kuciuk-Kainargi (1774) (oștile rusești s-au retras de pe 
teritoriul Moldovei, iar Mitropolia Proilaviei s-a reînființat); 

- anexarea Bucovinei. 


Preocupări cărturărești. Din punct de vedere cultural, mitropolitul 
Gavriil și-a început păstoria prin înființarea unei noi tipografii. Aici s-au 
tipărit: Evanghelia (1762), Ceaslov (1763), Molitvelnic (1764), Catavasier 
(1778), Psaltirea (1766 — prima ediţie, apoi în 1782); cărți de învățătură: 
Îndreptarea păcătosului cu duhul blândetilor (despre spovedanie), Învă- 
fătură creştinească pentru cei ce voiesc a lua vreun cin din cele sfințite şi 
bisericești slujbe, Învăţiitură arhierească, Învățătura Ecaterinei LI (un cod 
de legi). 

De menţionat că în vremea lui, cu îndemnul lui, au scris și învățatul 
egumen Macarie (de la Putna), arhim. Egumen Vartolomeu Măzăreanul ș.a. 

A sprijinit Academia de la Putna, a cumpărat lângă Mitropolie un loc 
pe „Uliţa Mare” pentru școala domnească de lângă Mitropolie, înființată 
de fratele său, domnitorul, în 1759. 
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A ctitorit catedrala veche din Iaşi. Prima biserică catedrală din lași a 
fost la Biserica Albă, cu hramul „Naşterea Sf. loan Botezătorul”, apoi Sf. 
Nicolae Domnesc, Sf. Trei Ierarhi, apoi biserica cu hramul Stretenia, iar 
datorită mitropolitului Gavriil, din 1761, biserica cu hramul „Sf. Gheorghe”, 
de ridicarea ei ocupându-se viitorul mitropolit al Moldovei Iacob Stamati. 

A fost un înflăcărat patriot (a renunţat la scaunul de Tesalonic în fa- 
voarea celui de la Iași, s-a identificat cu poporul, apărarea Ortodoxiei în 
faţa pericolului turcesc și scăparea Moldovei de stăpânirea turcească prin 
cultivarea relaţiilor cu Rusia, protestul cu prilejul răpirii Bucovinei). 

Evident să nu amintim de rolul deosebit de important pe care mitro- 
politul Gavriil l-a jucat într-un moment dat în viaţa Sfântului Paisie Veli- 
cicovschi, anume încredințarea Mănăstirii Dragomirna, lui și ucenicilor, 
după ce se întorseseră de la Athos în Ţările Române, în 1763. De altfel, ne 
exprimăm convingerea că cei doi se cunoșteau încă din vremea în care 
Gavriil Callimachi era mitropolit de Tesalonic, iar Paisie se afla la Mun- 
tele Athos. 


Mitropolitul lacob Stamati (1792-1803) 


Mitropolitul Iacob Stamati, numit și lacob al II-lea, a văzut lumina 
zilei la 24 iunie 17491%. 

Această dată reiese din indicaţiile biografice existente, din tablourile 
pictate din ordinul lui în 1797, deci când era mitropolit pe scaunul lui Var- 
laam și Dosoftei și din piatra funerară, ce se păstrează astăzi în Biserica 
Sfântul Gheorghe, vechea mitropolie din Iași, dăltuită cu litere clare, care 
are aceeaşi mențiune. 

Cât priveşte locul naşterii, toate sursele tipărite și inedite cunoscute 
până în prezent sunt perfect de acord atunci când este vorba de locul de 
naștere al mitropolitului, anume Transilvania, în ținutul Bistriţei!!. 

Cu toate că s-a născut în regiunea Bistriţei, aici nu se găsește nici o 
urmă care să dovedească acest lucru. Singura informaţie plauzibilă pe care 
o avem în acest sens este cea legată de episcopul Pahomie, ctitorul Schitu- 
lui Pocrov, care face parte din acei transilvăneni ce și-au îndreptat pașii 
către Moldova, pentru a învăţa carte pe la mănăstirile noastre, cu scopul de 
a se întoarce înapoi la ai lor, ca preoți sau nu, să rămână în mănăstirile lo- 
cului. După informaţiile oferite de episcopul Melchisedec, numărul aces- 
tora era destul de mare, mai ales în Mănăstirea Neamţului! spre care s-a 
îndreptat Pahomie şi mai târziu și mitropolitul lacob. 
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La Schitul Pocrov, printre cărțile și obiectele mai vechi ce se păstrează 
acolo, se găseşte și „o cruce mare de chiparos, săpată artistic și suflată cu 
aur”, având următoarea inscripție: „Această sfântă cruce, cu părticică din 
sfântul lemn, s-au dăruit de preasfinția sa Mitropolitul Kirio Kir Iacov la 
Biserica moşului său, la sihăstria Pocrovu'”!%. Se ştie sigur că Pahomie 
este ctitorul Schitului Pocrov și, de asemenea, că el s-a născut în acelaşi 
tinut al Bistriţei și anume în satul Gledinul sau Gledui. 

Cât privește numele de botez, nu se cunoaște ce nume a purtat până la 
călugărie. Cu toate că s-a născut în ziua de 24 iunie, când se prăznuiește 
Sfântul loan Botezătorul şi după cum este tradiția Bisericii, mai ales în 
acele timpuri, ar fi trebuit să primească numele de Ioan, acest lucru nu a 
fost posibil, deoarece se ştie că mai avea un frate cu acest nume. 

Referitor la familia sa, începând cu biograful său, dr. Wolf'%, toţi cei 
care s-au ocupat de descendența sa, au afirmat că el, „presupusul loan”, 
s-a născut din părinți români, drepteredincioși, însă foarte săraci, lucru de 
care nu numai că nu s-a rușinat niciodată, dar chiar îl pomenea destul de 
des „cu suflet recunoscător” chiar la sfintele slujbe. Nu de puţine ori, mai 
târziu mulțumea lui Dumnezeu, că a avut o origine așa de comună, fiindcă 
numai aceasta i-a dat posibilitatea de a cunoaște bine poporul și nevoile 
lui, pentru a putea lucra în mod efectiv la ajutorarea lui. 

Potrivit autorului monografiei dedicate marelui ierarh, Alexandru 1. 
Ciurea, „unii autori coboară şi mai mult condiţia familiară a ilustrului 
prelat, ajungând până la a susține că părinții lui, au fost porcari'%, întoc- 
mai ca cei ai papei Sixt al V-lea (1585-1590) cunoscut în special prin fi- 
xarea la 70 a numărului cardinalilor''%. După Alexandru Ciurea, „prin 
această comparație, Kogălniceanu a dorit să compare originea sa cu a altor 
mari personalități bisericeşti din Apus (şi pentru a da un colorit mai viu 
povestirii sale, precum și pentru a-și arăta erudiția sa) "1%. 

Izvoarele existente!% indică faptul că în 1760, tânărul Stamati în vârstă 
de numai ll ani, vine în Moldova. Acest gest al lui Stamati se datorează 
faptului că pe la mijlocul sec. al XVIII-lea situația românilor ortodocși din 
Transilvania cunoaște o înrăutățire fără precedent. Prigoniri din cauza cre- 
dinţei religioase, nedreptăți de natură politică, economică și socială, starea 
umilitoare a poporului, sarcina zdrobitoare a impozitelor, exploatarea ne- 
miloasă din partea autorităţilor sunt o parte din motivele care-i determinau 
pe transilvăneni să treacă munţii în Moldova sau în Ţara Românească. 

În special părțile Bistriţei, locul de naştere al mitropolitului lacob, 
fiind foarte oprimate, au dat cel mai mare procent de emigranți, așa încât 
împărăteasa Mania Tereza a căutat să ia măsuri pentru a împiedica trecerea 
românilor din Transilvania în Principate. 
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Un alt motiv, care îi aducea pe transilvăneni în Ţările Române este și 
păstoritul. Era chiar un obicei şi o practică străveche acolo, ca păstorii 
„ungureni”, cum li se zicea, să-și ducă turmele toamna târziu în Moldova 
şi Țara Românească la iernat, iar primăvara să se întoarcă cu ele, în ciuda 
stăruinţelor autorităților de la Viena de a desfiinţa această practică. 

Însă între Transilvania și Moldova nu existau numai raporturi de 
natură economică, ci și de natură culturală. Sunt cunoscute frecvente ca- 
zuri când românii din Transilvania au trecut prin Moldova pentru a învăţa 
carte, în special la mănăstirile de aici, după care urmau să se întoarcă acasă 
ca preoți sau vlădici sau alții preferau să se stabilească aici!%. De aseme- 
nea, se cunosc cazuri de moldoveni!!" care au trecut în Transilvania adesea 
ducând lumina cărților și manuscriselor pe care le editau sau copiau. 

Din sursele existente aflăm că venind în Moldova, tânărul Stamati a 
intrat în grija unui călugăr loasaf ce avea metania la Mănăstirea Neamţ. 
Despre acest părinte se știe că a fost stareţ în două rânduri la Bogdana și o 
dată la Cârligi — Neamţ. În istoria Mănăstirii Neamţ, Ioasaf, schimonahul 
loan de mai târziu, este trecut în următoarea formulă „loasaf starețu mitro- 
politului lacob”!!!. Acesta a fost adevăratul îndrumător, profesor și du- 
hovnic al tânărului Stamati. Totuși se pare că, înainte de a ajunge lacob în 
ucenicia lui Ioasaf, învățase scrisul și cititul, Ceas/ovul, Psaltirea și slujba 
bisericească, de la un călugăr anume, Lazăr de la Pocrov, care se presu- 
pune a-i fi fost, ca și Pahomie, unchi!!?. 

Cu toate că nu a fost ucenic direct al lui Paisie Velicicovschi, asta nu 
înseamnă că nu a fost influenţat de paisianism și nu a fost un sprijinitor al 
acestui curent, mai ales când toată lumea monahală, a întregii Ortodoxii, 
gravita în jurul Neamţului. Aici la Neamţ a învățat, potrivit informaţiei lui 
Kogălniceanu, limbile elină și slavonă „prin ajutorul acestora se iniţia în 
literatura sacră şi profană 113. Nicolae Dobrescu afirmă că tot aici a de- 
prins şi limba franceză, deoarece citea mai târziu, chiar pe Montesgieu!!€. 
În afară de învăţarea limbilor menţionate, care se găseau în deosebită 
cinste în acel timp la Mănăstirea Neamţ, lacob a fost în primul rând 
îndrumat pe calea vieții duhovnicești, prin participarea regulată la sfintele 
slujbe şi trăirea în mod corespunzător a vieţii mănăstirești. 

Privitor la vârsta la care acesta a intrat în monahism, aceasta s-a petre- 
cut la 3 aprilie 1764, cu trei luni înainte de a fi împlinit 15 ani. Călugării la 
această fragedă vârstă se mai cunosc: Naum Râmniceanu, Veniamin Costa- 
chi ș.a. Pentru calitățile sale, înainte de a împlini vârsta de 20 de ani, a pri- 
mit ascultarea de econom al Mănăstirii Neamţ, mănăstire ce număra pe 
atunci 500 de călugări. Între realizările de seamă din timpul economatului 
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său amintim ridicarea chiliilor din dreapta clopotniței, destinată atunci 
„pentru locuinţa mitropoliţilor”, cu etaj. 

Pentru calităţile sale, la vârsta de 25 de ani, a fost chemat de mitropo- 
litul Moldovei Gavriil Callimachi (1760-1786) în serviciul Mitropoliei. 
Aici a fost făcut protosinghel și 1 s-a dat funcția de dichiu al Mitropoliei 
(reprezentant și administrator). Și cum mitropolitul Gavriil începuse lu- 
crările Catedralei Sfântul Gheorghe, l-a însărcinat pe tânărul Iacob cu su- 
pravegherea acestor lucrări. Protosinghelul Iacob a deținut această funcţie 
din 1774 până la 1782. 

În anul din urmă, 1782, trecând la cele veșnice episcopul Hușilor Ino- 
chentie, după o păstorire de trei decenii, între cei trei candidaţi se numără 
și dichiul Sfintei Mitropolii. Alegerea a avut loc la 18 decembrie 1782, 
protosinghelul lacob fiind găsit „vrednic la toată știința și plecat întru viaţa 
călugărească, cuvios, smerit, împodobit cu blândeţe și cu alte fapte bune, 
temător de Dumnezeu 5. A fost hirotonit la laşi în Catedrala Sfântul 
Gheorghe, de lucrările căreia se ocupase. Probabil că și lacob, asemenea 
tuturor ierarhilor, a achitat casei domnitorului obişnuia taxă de 15-20 de 
pungi de galbeni. 


Episcop de Huși. La vremea aceea Huşul era un centru cu o populaţie 
destul de redusă. De pildă, pe la 1750 Huşul număra cel mult 1500 de 
locuitori. Cu toate că numărul populaţiei era foarte mic, cu toate că re- 
şedinţa autorităților administrative se găsea la Fălciu, rămânând aici până 
la anul 1832, importanta lui rezida doar în faptul că aictr era reședința 
Episcopiei. | 

Din relatările dr. Andreas Wolf reiese că la venirea lui lacob la Huşi 
„hambarele erau în ruină, câmpurile și grădinile nelucrate, viile pustiite”. 
Situaţia critică a Episcopiei se datora zgârceniei fostului episcop Inochen- 
tie, care în timpul păstoririi sale n-a știut să facă altceva decât să adune 
bani, neștiind că suma de 300.000 de lei, ascunși de el, nu vor fi de nici un 
folos, intrând în mâna domnului fanariot Alexandru C. Mavrocordat. Mai 
mult, la venirea sa, Episcopia avea și o datorie de 75 de pungi de aur. 

Prima sa grijă în calitate de episcop de Huși a fost aceea de a ridica un 
palat episcopal, palat ce a rezistat și marelui cutremur din 1940. A dispus 
să se toamne clopotul cel mare al Episcopiei, a obținut o danie constând în 
„Vatra târgului Huși cu tot venitul din tot locul”. Dintr-un document aflat la 
Arhivele Statului București rezultă binefacerile pe care domnitorul spolia- 
tor le luase Episcopiei (pentru refacerea ei, zugrăvirea catapetesmei biseri- 
cii, împodobirea casei episcopale). Între realizările sale la Huși amintim: 
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înzestrarea bisericii episcopale cu obiecte de cult, cu veșminte scumpe din 
Veneţia, îmbogățirea Episcopiei cu noi donaţii etc. 

Din această vreme trebuie să amintim și de pastoralele sale pline cu 
tot felul de sfaturi şi îndemnuri adresate preoților. De asemenea, nu putem 
trece cu vederea contribuţia pe care a avut-o episcopul Iacob la dezvol- 
tarea şcolii episcopale, făcând-o accesibilă nu numai clericilor, ci şi mire- 
nilor. Se pare că şi Veniamin Costachi, ucenicul lui Iacob, s-a numărat 
printre tinerii care au învățat în acesată școală. 

Un eveniment demn de remarcat din activitatea episcopului Iacob la 
Huşi este cel al răscumpărării a 500 de prizonieri turci aduși de către ruși 
de la Brăila, Ismail şi alte fortărețe turcești. Inspirându-i milă, lacob i-a 
răscumpărat, plătind 32 de pungi de aur și trimiţțându-i pe contul său la 
Constantinopol. Gestul său a fost interpretat greșit!!* de mitropolitul Leon 
Gheucă (1786-1788), care a cerut arestarea lui. Fiind cercetat de con- 
ducătorul armatelor Austriei, nu numai că n-a fost pedepsit, ci i-a dus 
laude lui şi clerului ţării, că are în mijlocul său un astfel de păstor, pe care 
nu ştie să-l preţuiască la adevărata lui valoare. Între cei eliberaţi a fost și 
fiul unui mare sfetnic al Porții, care a relatat cele petrecute tatălui său, iar 
acesta sultanului Selim al III. Acesta l-a chemat pe patriarhul ecumenic 
întrebându-l care este cea mai mare dregătorie în Biserica Moldovei. Cea 
de mitropolit i-a răspuns patriarhul. La auzul acestor cuvinte, sultanul a 
răspuns: „E1 bine, vreau ca Iacob Episcopul Hușilor liberatorul soldaților 
mei, să fie Mitropolit al Moldovei'!!”. 


Mitropolit al Moldovei. La 10 aprilie 1792, patriarhul Neofit al Con- 
stantinopolului a trimis o gramată prin care se adresa celor doi episcopi 
canonici ai ţării să purceadă la alegerea de mitropolit. Termenii folosiți de 
patriarh sunt „îndemnăm și dăm voie”, iar în ceea ce privește alegerea 
propriu-zisă, ea trebuie să se facă „după cele dintru început obiceiuri ale 
pământului”. 

Din condica de hirotonii, o simplă notiță, privitor la spiritul alegerii 
noului mitropolit, observăm că nu au fost neglijate nici „obiceiurile pă- 
mântului” în fața dorinţei exprese a sultanului. Titlul pe care-l va purta 
noul mitropolit (al 59-lea mitropolit al Moldovei) este același pe care l-au 
purtat şi predecesorii săi: Mitropolit al Moldovei şi Arhiepiscop al Sucevei 
şi Exarh Plaiurilor. Potrivit informaţiilor oferite de condica de venituri și 
cheltuieli a lu: Moruzi voievod, din 1792, la vremea aceea Iaşul avea un 
număr aproximativ de 14000-15000 de locuitori. Din informaţiile biogra- 
fului mitropolitului Iacob, dr. Wolf, aflăm că în Iași la vremea aceea exis- 
tau „60 de biserici, care dau o priveliște încântătoare pentru ochi 118, 
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Activitatea culturală. Școala. Mitropolitul Iacob s-a remarcat în mod 
deosebit prin activitatea culturală, mai precis pe linie școlară. Pentru 
calitățile, dar și pentru realizările sale în acest domeniu a fost numit de 
unii autori Pestalozzi al românilor!!?. Acest titlu l-a primit în special pen- 
tru vestitul său memoriu, numit Anaforaua mitropolitului Iacob Sta- 
mati'%, rămas clasic și epocal asupra reorganizării învățământului moldo- 
vean. Scopul memoriului este „spre mai bună starea și statornicia acestui 
de obștie folositor lucru”. 

Memoriul este structurat în 9 ponturi (puncte): 

- pontul I se ocupă de localul așa-numitei academii, întemeiată de 
Grigorie Ghica și înzestrată cu „dascăli de multe felurit, devenit acum 
insuficient; 

- pontul II cercetează veniturile și cheltuielile școlii. Academia, ase- 
menea celorlalte școli, se întreținea din cei 4 lei pe care îi plătea în fiecare 
an fiecare preot și fiecare diacon şi se strângea de protopop, o dată cu 
obișnuitul plocon al Mitropoliei. Raportul constată că banii respectivi sunt 
suficienţi pentru plata dascălilor, „atât de limba elinească cât şi de cea 
moldovenească”; 

- pontul III intră propriu-zis în materia de învățământ, ocupându-se de 
predarea limbii grecești, ca limbă de predare la toate „neamurile Europei”, 
însă se ridică împotriva metodei folosite în predarea ei. Astfel, el arată că 
profesorii greci pleacă, în predarea acestei limbi „de la cele neştiute la cele 
ştiute”, când ar trebui să plece „de la cele știute la cele neștiute”. Din 
cauza lipsei de metodă, elevii „mai și zece şi doisprezece ani îmbătrânesc 
în gramatică”. Mitropolitul lacob compară situaţia din școlile din Moldova 
cu cea a altor popoare, unde în 5 ani, cu o bună metodă, elevii ajung „pe 
cei mai adânci singrafi, prea cu amănuntul înțeleg”. El concretizează prin- 
cipiile în exemple, arătând că după ce copiii vor învăța „oareşce grama- 
tică”, li se vor „paradosi mitiile lui Esop” și treptat altele, explicându-li-se 
cuvintele „din lecsis în lecsis”. În același capitol se ridică şi împotriva 
abuzului de memorizare, care era caracteristica învățământului epocii 
respective, elevii „nimica cu totul știind sau înțelegând”. Mitropolitul are 
o concepție interesantă şi despre vacanţă „necontenirea învățăturii face 
desăvârșiți învățați ucenici”, iar „vacanţiile... nu pricinuiesc altă fără 
numai îi fac să uite și cele ce au învățat căci toată deprinderea, din nelu- 
crare se strică și de istov se prăpădeşte”. De aceea, el propune reducerea 
timpului afectat vacanței numai la duminici, praznice împărătești și o lună 
de vacanţă propriu-zisă „când sunt arsiţele soarelui”; 

- pontul IV priveşte pe „dascălii epistimurilor” (ştiinţelor). Vorbind de 
necesitatea predării științelor (geometria, matematica, filosofia) în școală, 
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el spune că „o academie fără epistimuri este ca o casă fără fereşti”. Cât 
privește limba de predare, mitropolitul propunea limba greacă, desigur 
având în vedere contextul vremii, precum și faptul că până atunci nu se 
predaseră disciplinile științifice în limba română. E adevărat că în reco- 
mandarea limbii grecești un accent deosebit l-a avut și faptul că mitropo- 
litul însușit era un bun cunoscător al acestei limbi; 

- pontul V se referă la predarea dreptului în limba latină „apoi cine nu 
știe că spre înțelegerea pravilelor, este trebuitoare limba latină”. Argumen- 
tul lui este susținut și de faptul că, în viziunea marelui mitropolit „limba 
latină este utilă spre îndreptarea și împodobirea limbii moldovenești”; 

- pontul VI tratează despre „dascălii de geometrie practică”. Egiptenii, 
după lacob, au fost cei dintâi „care au aflat geometria; 

- pontul VII se ocupă de drepturile şi obligaţiile elevilor: „Câţi vor fi 
leneşi şi neiubitori de învăţătură se scot afară și se pun alţii în locul lor fără 
fățării, căci niciodată școala nu este hrănitoare de săraci, ci hrănitoare de 
învățătură şi pentru aceasta pe cel ce are trebuință de învățătură îl hrănește 
până la o vreme, și-l învaţă, iar pe cel ce are trebuinţă numai de milă, îl 
trimite la cutia milelor”. Din acelaşi capitol mai aflăm că durata şcolii era 
de 6 ani, examenele se făceau din 6 în 6 luni, iar elevii, cât şi profesorii 
erau pedepsiți în caz de rea purtare, chiar în afară de școală, de către 
epitropi; elevii și profesorii sunt scutiți de impozite; sănătatea elevilor este 
îngrijită în mod gratuit; se instituie obligativitatea pentru elevi de a-și 
scoate certificate de școlaritate de la dascălii lor; 

- pontul VIII priveşte pe păzitorul cărţilor școlii. Se pot împrumuta 
cărți acasă numai cu aprobarea epitropilor. Interesantă este propunerea 
mitropolitului Iacob privitoare la dotarea bibliotecii cu fond de carte: „lar 
spre împodobirea şi bunul nume al acestei biblioteci, nici unul din 
neguțitor, nu va aduce în pământul acesta carte nouă și de curând ieșită la 
lumină, până nu va da una dintr-însele să se pue în biblioteca aceasta de 
obştie, iar de va fi cartea mare şi de mult preţ, atuncea i se va da prețul la 
jumătate”; 

- pontul IX fixează atribuţiile epitropilor şcolii, care vor avea în pur- 
tarea lor de grijă „acest deobşte folositor lucru al patriei şi lui Dumnezeu 
plăcut”, adică şcoala, considerată de luminatul mitropolit ca un bun prin 
excelență al țării. Osteneala epitropilor va fi recompensată numai cu 
„plata cerească”. 


Tipărituri. In timpul păstoririi sale au fost imprimate trei feluri de 
cărți: liturgice, didactice și de edificare sufletească şi de luptă împotriva 
necredincioșilor. 
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Liturgice: Liturghierul (1794), Psaltirea (1794), Evanghelia (1794), 
Catehismul cu întrebări şi răspunsuri (1794), Catalogul preotilor Mol- 
dovei (în două ediţii, 1794 și 1795), Apostolul (1795), Molitfelnic (1795), 
Ceaslovul (1797), Pravila Sfinților Părinți (1799), Prăvilioară adică Mo- 
litfelnic (1802), Psaltirea (1802). 

Didactice: Gramatica Theologhicească (1795) a lui Platon al Mos- 
covei, tradusă de învățatul episcop Amfilohie Hotinul. Era un fel de cate- 
hism împărțit în trei capitole: 1. Pentru cunoştinţa de fiinţa lui Dumnezeu, 
2. Pentru credința evanghelicească și 3. Cele 10 porunci; De obște Geo- 
grafie (1795), tălmăcită de același cunoscut episcop şi Elemente de arit- 
metică (1795). 

Marele merit al acestor lucrări constă în aceea că prin intermediul lor 
s-a putut răspândi cultura în masele poporului român. Mitropolitul Iacob, 
cu toate că nu este autorul lor, a contribuit prin tipărirea acestora, de cele 
mai multe ori apelând la propriile sale resurse bănești, la marea operă cultu- 
rală care-și face începutul mai dinamic către sfârşitul secolului al XVIII-lea. 

Cărți de edificare sufletească: Hrisov de asezământ (1793) (se iau 
măsuri privitoare la tiganii domnești), Critil şi Andronius (1794)(Critul 
prefigurează judecata, iar Andronius omenirea bestială, fără nici un fel de 
cunoştinţă mai înaltă. Prin intermediul lui Critil, cel de-al doilea personaj 
ajunge la ideea unui Dumnezeu creator a toate „nemărginit, nespus, necu- 
prins, pre mare în înțelepciune, pre milostiv și în scurt nimic nu-i lip- 
sește”), Înfruntarea jidovilor a lui Neofit (1803). Aceasta din urmă este o 
lucrare cu un pronunţat caracter apologetic-dogmatic, urmărind conver- 
tirea evreilor, credința ortodoxă fiind numită de Neofit „soarele dreptății”. 


Activitatea administrativă. În vremea păstoriei sale, din acest punct 
de vedere, a avut următoarele realizări: 

- reînnoirea actelor de danie privitoare la ocnele de sare; 

- în 1797 reface radical palatul mitropolitan, după un plan asemănător 
palatului episcopal de la Huși, palat ce s-a menţinut până în 1902, când a 
fost refăcut de mitropolitul Partenie Clinceni; 

- în palat, a construit un paraclis (pe inscripția căruia se poate citi data 
de 10 decembrie 1798); 

- îmbunătățiri aduse reședinței mitropolitane (a acoperit din nou Bise- 
rica Stratenia, cât și pe cea a Sf. Gheorghe); 

- înmulțește numărul veșmintelor, al odoarelor, al cărților de slujbă etc; 

- cumpără pentru Mitropolie mai multe moșii; 

- înființează în una din „dughenile zidite de el lângă mitropolie” o far- 
macie. Printr-un document din 30 septembrie 1793, domnitorul Mihail 
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Șuţu, la propunerea mitropolitului, hotărăște ca doctorul, chirurgul și moașa 
să se plătească din vama peștelui. Cu privire la farmacist, documentul 
rânduiește ca el să se așeze la faţa „uliței mari” (Ştefan cel Mare de astăzi). 


Mitropolitul Iacob și situația preoțimii. Prin diferite hrisoave, ca cel 
din 15 iulie 1764, și altele, se cerea ca preoții înainte de a fi hirotoniți, să 
fie cercetaţi atent de chiriarhii respectivi, cu „silință și cu multă prive= 
ghere” în ceea ce privește pregătirea şi viața lor. 

Cu toate că în secolul al XVIII-lea nu existau școli speciale pentru pre- 
gătirea candidaţilor la preoție, datorită acestor noi dispoziţii, va fi o 
selecție mai riguroasă în ceea ce priveşte recrutarea celor ce doreau să 
devină preoți. Că preoții aveau un rol preponderent în societatea timpului 
reiese şi din aceea că în vremea de care ne ocupăm educaţia și instrucția 
erau în mâna lor, lucru dovedit chiar și de către scriitorii străini care ne-au 
vizitat țara. 

În ciuda culturii și cunoștințelor destul de reduse, preoții își făceau cât 
se poate de bine datoria. Dintr-o carte de diaconie, din 1797, reținem 
condiţiile de recrutare a clerului. După ce i s-a făcut candidatului respectiv 
„căzuta cercetare” și după „mărturia duhovnicului său, chir Inochentie”, 
este trecut prin gradele premergătoare diaconiei și apoi este hirotonit dia- 
con. După hirotonie este dat în seama unui preot care primise sarcina de a 
se ocupa de formarea lui liturgică: „să-l pui să slujească la biserică, toate 
cele ce se cuvin diaconiei, adică toate tainele bisericești cu mare prive- 
ghere şi luare aminte după hotărârea canoanelor. Lângă acestea să-l pui să 
înveţe proscomidie pe de rost ecteniile de sară şi de dimineață, cum și 
toate tipicile a liturghiei și Molitvelnicului, asemenea și la cuviincioasă 
citire să se silească cu tot dinadinsul. lar mai ales Apostolul și Evangheli- 
ile să le citească curat și cu toată înțelegerea, ca să nu fie scandală norodu- 
lui. Să se deprindă încă a se purta cu bună rânduială și în biserică la 
vremea slujirii, la cădit şi la toate lucrările cele diaconești. Deci, dându-l 
noi pe acest diacon nou, în sama învățăturei molitfei tale, îți punem și 
soroc ca toate aceste de sus arătate să le înveță deplin în trei luni de zile, 
precum îl şi cerem de la molitfa ta desăvârșit învăţat, carile învățând bine 
toate aceste şi viind la noi, să va hirotonisi și desăvârșit preot” 221. 


Danii şi acte de caritate: 
- dintr-un document din 1802 reiese că mitropolitul ied a dăruit 


suma de 1200 lei starețului de la Mănăstirile Secu și Neamţ „pentru fa- 
cerea reparațiilor necesare”; 


> 
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- Mănăstirii Secu i-a dăruit de asemenea mai multe cărți ce cult ca 
„liturghii, ceasloave, psaltiri și un policandru”; 

- Mănăstirii Neamţ i-a oferit (în 1799) o cristelniță „cu picioare argin- 
tate peste tot şi cu aplicațiuni ornamentale de argint aurit; 

- la Mănăstirea Pocrov se păstrează „o cruce mare de chiparos... în 
care-i pusă o părticică de lemn sfânt, dăruită de Iacov Stamati”. 

Despre numeroasele sale faceri de bine ne vorbește biograful și me- 
dicul său, Andreas Wolf: „mai multe sute de văduve în mizerie şi orfani au 
fost salvaţi de la inaniţie, prin generozitatea sa. Fiice de boieri sărace, dar 
virtuoase, au primit de la el daruri de nuntă, de la 10-20 pungi; fără acest 
sprijin, ele trebuiau să rămână necăsătorite. Oriunde întâlnea nefericiți în 
ajuta. Câh flămânzi n-a hrănit el, câți goi n-a îmbrăcat! Toate acestea le-a 
făcut fără zgomot, fără a-şi da aerul unui binefăcător, fără a avea nevoie de 
mulţumirea celui pe care-l salvase. Este uşor de presupus, adaugă Wolf, că 
aceste numeroase dovezi ale mărinimiei sale, au diminuat foarte mult ve- 
niturile sale anuale. Desigur că lacov şi-a găsit cea mai înaltă satisfacție în 
binefaceri și anume ca niciodată stânga să nu ştie ce face dreapta 12. 


Ctitor al Bisericii Banu. Un loc de seamă între lucrănile mitropolitu- 
lui Iacob Stamati îl ocupă ctitoria sa Biserica Banu din lași, numită Biseri- 
ca calicilor sau a mișeilor, după cunoscuta breaslă cu același nume care-și 
avea viața legată de acest lăcaș de închinăciune. În biserică se găsesc mai 
multe lucruri donate de mitropolitul ctitor: o icoană (donată în anul 1802), 
un chivot (din acelaşi an) şi o cruce „din corn de inorog cu părticică din 
sfinţitul lemn”. Tot aici se păstrează și un tablou al mitropolitului Iacob. 

Amintim şi faptul că în vremea arhipăstoriei mitropolitului Iacob, au 
avut loc numeroase convertiri la creștinism din rândul evreilor!%. 

De asemenea, nu putem să nu amintim și influența covârșitoare pe 
care a avut-o mitropolitul Iacob Stamati asupra lui Veniamin Costachi, 
„luminătorul Moldovei”. În 1784, Grigoraș Costachi, boier de viţă veche, 
văduv și bolnav, încredinţează pe fiul său Vasile episcopului lacob, ca să-i 
fie tutore. 

Încheiem tot cu biograful său care, după moartea lui scria următoa- 
rele: „Dacă totuși prin moartea sa literatura nu a suferit o pierdere prea 
mare, sunt totuşi lacrimile presărate la mormântul său, de săracii și suferinzii 
pe care i-a sprijinit atât de mult, cea mai puternică dovadă a excelentului 
său caracter și a nemărginitei sale mărinimii. Pace cenuşei acestui mare 
om săvârşit care acum recoltează într-o lume mai bună, roadele seminţelor 
presărate bogat pe pământul acesta”!24. 


Paisie Velicicovschi (1722-1794) 


În istoria spiritualității ortodoxe și îndeosebi a Ortodoxiei românești, 
Sfântul Paisie cel Mare ocupă un loc deosebit. Și dacă oamenii în general 
sunt irepetabili, cu atât mai mult sfinții. Sfântul Paisie a trăit și activat într-o 
vreme în care monahismul în general, chiar şi cel athonit, era într-o pe- 
rioadă de decădere. Dumnezeu, Domnul istoriei, în pronia Sa a rânduit ca 
în această perioadă să activeze unul dintre marii oameni duhovnicești care, 
nu numai că a redescoperit frumuseţea vieții duhovnicești, dar a și creat un 
curent de reînnoire duhovnicească, paisianismul. 

Datorită vieții sale, Sfântul Paisie poate fi comparat cu marii sfinți ai 
Bisericii din primele veacuri creştine. Astfel, dacă unul dintre cei mai exi- 
genţi călugări ai timpurilor noastre, ieromonahul Seraphim Rose, afirma 
despre Paisie că este „al doilea sfânt Grigorie Palama "13%, cunoscutul teo- 
log Tomas Spidlik, vedea în canonizarea lui un „semn al vremurilor "12 

Pentru a putea aprecia mai bine ce a însemnat viața și învățătura Sfântu- 
lui Paisie pentru Ortodoxie în general, considerăm necesar a prezenta, pe 
scurt, care era situația spiritualității europene în secolul al XVIII-lea, pre- 
cum şi situația monahismului românesc în aceeaşi perioadă. 


Spiritualitatea europeană în secolul al XVIII-lea 


După Renaștere şi Reformă, Europa de Vest trece printr-o profundă 
desacralizare. Învățământul, cultura şi filosofia, sunt din ce în ce mai pu- 
ternic marcate de umanismul ateu care îl va izgoni pe Hristos din viața 
lumii pentru a face tot mai mult loc unui om despiritualizat și desfigurat 
de lăcomia propriului eu. Secolul „luminilor” pregătea, de fapt, întune- 
ricul necreștin la adăpostul căruia se va pregăti înstrăinarea unei lumi în- 
tregi de Hristos, Esta epoca de glorie a lui Voltaire şi a unei întregi mode 
anticreștine. Nu numai asupra lumii vestice se întinde stigmatul desacra- 
lizării, ci și Răsăritul ortodox este cât se poate de ameninţat de acesta. Pe 
de o parte, acest Răsărit este sfâșiat de nenumărate și grele războaie: 
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războaiele ruso-austro-turce dintre anii 1714-1718, 1735-1739, războaiele 
ruso-turce dintre anii 1710-1711, 1768-1774, 1787-1792; în Ţările Ro- 
mâne succesiunile fanariote epuizează şi sărăcesc resursele țării; uniația şi 
violențele cu care ea este impusă aduc o grea lovitură asupra Bisericii 
Ortodoxe din Transilvania, dar și din Ucraina; în 1773 ia ființă loja maso- 
nică Marele Orient al Franţei (Grand Orient), care reprezenta direcția vio- 
lent anticreştină a masoneriei franceze; în fine, numeroase alte tulburări de 
ordin politic tulbură profund Europa acestui secol. 

Pe de altă parte, toate „modelele” culturale apusene încep să fie im- 
portate și în Răsărit, amenințând în special integritatea ortodoxă a aces- 
tuia. Încă din secolul al XVII-lea un mitropolit de talia lui Petru Movilă se 
lasă influenţat de şcolile iezuite și, prin întemeierea Academiei kievene, 
impune spiritului ortodox o „pseudomorfoză scolacizantă "7. 

În Rusia, sub influenţa lecturilor din Diderot şi Rousseau, țarina Eca- 
terina a [I-a dispune secularizarea averilor mănăstirești şi introduce o aspră 
legislaţie anti-monahală, care va ruina, aproape, monahismul rusesc de-a 
lungul a jumătate de secol. 

În tot acest timp monahismul ortodox se sil într-o stare de declin. La 
Muntele Athos — după cum va mărturisi însuși Paisie în Aurobiografia sa — 
scrierile părinților bisericeşti sunt cvasi-necunoscute. În Rusia, așa cum 
arătam mai sus, monahismul trece printr-o situație cu totul critică. Refor- 
mele statale și dizidența rascolnicilor dau monahismului și Bisericii Ruse 
lovitură după lovitură. În Ţările Române monahismul decade în special în 
mănăstirile închinate. Totuși, în ciuda acestor semne, viaţa monahală se 
poate, încă, desfășura în liniște, în special în schiturile mici. Mitropoliții și 
domnitorii încurajează şi ajută cât se poate aceste mici comunități, dintre 
care unele chiar vor înflori. Istoricul Serghei Cetfericov găseşte chiar că 
„în vremurile acelea, Moldova se prezenta ca una dintre regiunile cele mai 
înfloritoare din lumea ortodoxă "13%, 

În acest context, mișcarea paisiană va reprezenta, pentru întreg Ră- 
săritul ortodox, o adevărată renaștere creștină. Cu adevărat, Paisie va face 
ca în această lume a răsăritului să răsune clopotele Învierii — a învierii pa- 
tristice a unor neamuri atât de rătăcite și amenințate. În acest sens, Dan 
Zamfirescu — ca cel ce s-a preocupat în mod deosebit de viaţa și activitatea 
Sfântului Paisie — afirma: „Paisianismul a așezat întregul Răsărit al conti- 
nentului european, şi în primul rând pe cei implicaţi în declanşarea lui... 
într-o condiție aparte în fața Occidentului ce devenea, încă de pe atunci, 
epicentrul unui proces de des-creştinare a Europei, care își atinge apo- 
geul'!%. Criza culturală și spirituală a Răsăritului încetează în fața paisia- 
nismului. Apariția mișcării paisiene în Răsărit va contracara decadența 
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spirituală apuseană. Prin influența pe care a avut-o în lumea intelectuală, 
paisianismul a dovedit că şi-a depășit limitele mănăstirii, înscriindu-se de- 
finitiv în conștiința europeană "1%, 


Monahismul românesc în prima jumătate 
a secolului al XVili-lea 


lată cum descrie un istoric rus, care s-a ocupat îndeaproape de biogra- 
fia starețului Paisie, atmosfera din mănăstirile româneşti din epoca respec- 
tivă: „În vremurile acelea, Moldova se prezenta ca una dintre regiunile 
cele mai înfloritoare din lumea ortodoxă... Condusă de domni ortodocşi, 
departe de centrul islamic şi locuită de un popor ortodox, ea era, sub toate 
aspectele, o țară favorabilă progresului vieţii religioase. În mănăstiri exis- 
tau biblioteci importante, care conţineau numeroase manuscrise... În 
mănăstiri existau nu numai școli elementare, dar și școli superioare în care 
se predau poetica, matematicile, teologia, limbile greacă, slavonă și ro- 
mână... 15!. Fără îndoială că o asemenea atmosferă era cât se poate de 
potrivită pentru a satisface dorul de viaţă duhovnicească și cărturărească a 
lui Paisie. Cum afirmam mai sus, viața monahală înflorea în special în 
schiturile mici. După o statistică a timpului, de-a lungul secolului al 
XVIII-lea, în Moldova fuseseră ctitorite 21 de noi mănăstiri și 102 schi- 
turi, iar în Ţara Românească 18 mănăstiri și 93 de schituri. Toate aceste 
așezăminte monahale s-au dovedit cât se poate de ospitaliere pentru mo- 
nahii ruși, sârbi, bulgari, greci, care au găsit aici toate condiţiile pentru o 
viaţă monahală corespunzătoare. Totuși, nu pot fi trecute cu vederea ne- 
norocirile care se abăteau în acele timpuri asupra mănăstirilor românești. 
Multe așezăminte monahale erau distruse în timpul frecventelor incursiuni 
ale turcilor ori în timpul conflictelor armate purtate pe teritoriul Ţărilor 
Române. Cei mai mulți domni fanarioți nu s-au dat înapoi de la jefuirea 
mănăstirilor ţării pentru a strânge, astfel, fondurile necesare menţinerii 
scaunului domnesc. Se obișnuia, adeseori, ca la numirea egumenilor să se 
perceapă anumite sume, iar la moartea acestora averea lor era confiscată 
de domnitor sub diferite pretexte. Egumenii greci din mănăstirile în- 
chinate săvârșeau numeroase abuzuri, spre nemulțumirea credinciosilor și 
clerului român. | 

Însă, în ciuda tuturor acestor greutăți prin care trecea monahismul 
românesc în acele timpuri, el nu a încetat a însemna, mai mult decât ori- 
unde, un centru de viaţă culturală și de asistență socială'?. În mănăstiri 
trăiau numeroși călugări traducători de cărți teologice, tipografi, copişti, 
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iconari etc. Bibliotecile monahale erau bine puse la punct. În mediul 
monahal funcționau școli pentru pregătirea candidaților la preoție (ex. 
Academia de la Putna) sau școli elementare pentru personalul monahal. 
Cât priveşte asistenţa socială, cele mai bune spitale funcționau tot pe lângă 
mănăstiri, ele fiind întreţinute din averile mănăstirilor sau din donațiile 
domnitorilor. În Moldova funcționau asemenea spitale la Iași, pe lângă 
Mănăstirea Sfântul Spiridon, la Focșani, pe lângă Mănăstirea Sf. Prooroc 
Samuel etc. | 

Sfântul Paisie avea să găsească aici, în Ţările Române, toate condiţiile 
pentru a putea începe reorganizarea patristică și filocalică a vieţii bise- 
ricești. De altfel, însuşi Sf. Paisie în scrisoarea adresată, în 1763, mitropo- 
litului Moldovei, Gavriil Callimachi, scria, între altele, că „în toată lumea 
n-au rămas alte locuri ca să poată cineva a ține mai vârtos viața de obşte, 
fără numai într-acestea blagoslovite țări pe care Dumnezeu le păzeşte ca să 
preamărească numele Său ce! sfânt 1%, 


Viaţa şi activitatea Sfântului Paisie 


Sf. Paisie s-a născut la 21 decembrie 1722, la Poltava (Ucraina), ca al 
11-lea din cei 12 copii, primind numele de botez Petru. S-a născut din 
părinți binecredincioşi, tatăl — loan, iar mama — Irina. Au existat unele 
încercări!** de a atribui lui Paisie o fantezistă origine românească. Această 
chestiune, manifestată de altfel împotriva evidenţelor documentariste, a 
fost lămurită de diac. loan Ică jr.!%5, care, totodată atrage atenția asupra no- 
civităţii diverselor tentative de „recuperare” naționalistă, europenistă ori 
ideologică a personalităţii şi operei paisiene. Dacă, într-adevăr, prin per- 
formanța sa şi prin activitatea desfășurată Paisie Velicicovschi aparține deo- 
potrivă spiritualității ortodoxe răsăritene, nici o clipă nu trebuie uitată 
originea sa ucraineană, la care însuși starețul a ținut în mod deosebiti şi a 
cărei amintire însoţeşte de-a pururea scurta inscripție bilingvă, slavo- 
română, de pe lespedea sa de mormânt!*. Invers formulat, se poate spune, 
așa cum afirma şi un autor străin! „dacă prin naștere, întâia formaţie, 
amintim că Paisie Velicicovschi este un ucrainean, — primul ucrainean 
intrat în patrimoniul Umanității — în schimb, prin tot ce a urmat vârstei de 
21 de ani, când părăsește pentru totdeauna locurile de baștină, fără să fi 
călcat vreodată Rusia propriu-zisă, el aparține întregii Ortodoxii şi se 
înfățișează ca o grandioasă sinteză. Această forță de anamneză, de sinteză 
și de resurecție a duhului Ortodoxiei ecumenice îi definește cel mai preg- 
nant geniul”. 
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Familia lui Paisie nu a fost una de rând. După tată, descindea dintr-o 
familie de cazaci, „cunoscută şi bogată”, ai cărei descendenţi pe linie mas- 
culină administrau din generaţie în generație, ca protbpopi, biserica din 
Poltava. Mama, Irina, era fiica unui negustor „renumit și bogat”, de neam 
evreu și care se botezase la Poltava „împreună cu toată casa lui”. După 
moartea negustorului, soția sa și fiica lui cea mai mare, adică bunica și 
mătușa lui Paisie, se vor călugări la scurt timp'*, încât se poate spune că 
starețul s-a născut și a crescut într-o familie de clerici și monahi. Chiar şi 
mama sa, după ce Petru se va călugări, va intra în monahism, primind 
numele de Iuliana. 

Mama sa a avut o influenţă deosebită asupra lui Petru. Ea îi va pune 
primele cărți în mână și-l va îndruma spre școală cu intenția de a-l face 
preot. Chipul mamei va rămâne de neșters în amintirea starețului, care nu 
va înceta să-l evoce până în ultimele clipe ale vieţii sale. Naşul de botez a 
fost polcovnicul (colonelul) Poltavei. Deoarece familia sa era destul de 
înstărită, aceasta a permis ca toți copiii să studieze. Astfel, loan, fratele 
mai mare, ajunge, potrivit tradiției, protopop de Poltava, în locul tatălui 
lor, mort după 4 ani de la nașterea lui Petru. 

Dumnezeu va avea, însă, altă rânduială cu această familie atât de deo- 
sebită şi din care, după numai 10 ani, nu vor mai trăi decât Petru și mama 
sa. Așa se explică şi dorinţa fierbinte a mamei de a-și vedea unicul copil 
ce-i mai rămăsese în viaţă, stâlp bătrâneților ei și „sprijin în casă și moşte- 
nitor al neamului şi casei... Velicicovschilor, care, altfel, nu mai avea sorţi 
de ridicare”"!%, Prin hotărârea și grija ei, Petru este trimis la studii la Kiev, 
pe care, la scurt timp le va abandona, simțindu-se atras, în mod irezistibil, 
de viața monahală. La Academia!*! de la Kiev, în perioada 1735-1739, 
Petru va urma primul ciclu de studii (greaca, latina și slavona), dar negă- 
sind nici o satisfacţie în acest tip de învăţământ!“?, mai mult, se va simţi 
chiar ameninţat din punct de vedere spiritual, de aici şi hotărârea de a-l 
abandona. 

La scurt timp după confruntarea cu rectorul Academiei kievene, Petru 
va părăsi studiile scolasticizante, dedicându-se cu totul învățământului 
patristic al Sfinților Părinți. Paisie „părăsește școala latină pentru mă- 
năstirea greacă”, cu alte cuvinte „se întoarce la izvoare pentru a descoperi 
noi căi şi noi orizonturi"!%. O dată cu tânărul de 17 ani care părăseşte A- 
cademia și teologia intelectualistă, începea renașterea neo-patristică a 
Bisericii Ortodoxe. 


Ucenicia. Paisie nu a fost, propriu-zis, ucenicul nimănui, poate în 
afara celor câteva întâlniri cu starețul Vasile de la Poiana Mărului și cu 
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părinţii de la schiturile de la întorsura Buzăului. Idealul de a se pune în 
ascultarea necondiționată de un părinte duhovnicesc priceput, până la 
sfârşitul vieţii, Paisie nu și l-a putut împlini oricât de mult şi-a dorit. De 
aceea, se poate spune că el a tost toată viața ucenicul Sfintei Scripturi și al 
cărților ziditoare ale Sfinților Părinţi, pe care le-a cunoscut ca nimeni altul 
în vremea sa. 

Marii povăţuitori ai lui Paisie au fost cărțile. A făcut ascultare de ele 
încă din copilărie, o dată cu Ceaslovul și Psaltirea pe care a învăţat să ci- 
tească. Ajuns în şcoala primară citea „cu sârguință”, după cum el însuși 
mărturisește, nu numai Noul și Vechiul Testament sau Vieţile Sfinților, ci şi 
cărțile mai grele ale sfinților Efrem, Dorotei şi loan Gură de Aur, precum „și 
altele, câte se mai aflau în sfânta biserică din Poltava”, unde încă slujea 
fratele mai mare. După ce se hotărăşte să îmbrace chipul îngeresc, s-a ho- 
tărât ca toată viaţa să nu judece pe nimeni „Chiar dacă-l voi fi văzut cu ochii 
cum greșește , pentru că „acela care judecă pe aproapele său ia asupra sa o 
demnitate a lui Dumnezeu, făcându-se judecător al viilor și al morţilor”. 

La sfatul ieromonahului Pahomie, duhovnicul său, pleacă la Mănăs- 
tirea Liubeţki, pe malul Niprului. După o scurtă ședere aici, Petru se va 
îndrepta spre Mănăstirea Medvedovschi, unde va primi tunderea în raso- 
for, primind numele de Platon. Deoarece mănăstirea se afla pe teritoriul 
controlat de polonezi, ea va fi curând desființată, iar călugării se vor risipi. 
Ca urmare, și Platon se va îndrepta către Mănăstirea Lavra Pecerska, însă 
NICI aici nu rămâne prea mult, deoarece nu şi-a găsit un povăţuitor duhov- 
nicesc pe măsură și nici nu existau condiții de a duce o viață duhovni- 
cească cu adevărat. La sfatul unui călugăr rus, Mihail, Platon a venit în 
Ungrovlahia, poposind mai întâi la Schitul Dălhăuţi (și Poiana Mărului se 
aflau în Vrancea), schit aflat sub ascultarea starețului Vasile de la Poiana 
Mărului!**. Datorită starețului Vasile de la Poiana Mărului se aprinde în 
Țara Românească acea lumină spirituală care se va transforma, după 
aceea, prin Paisie Velicicovschi şi apoi prin Nicodim Aghioritul şi Maca- 
rie din Corint, într-un vast fenomen de resurecție al spiritualităţii bizantine 
în Athos, în Ţările Române și în Rusia. Starețul Vasile realizează o primă 
împletire a spiritualităţii bizantine cu cea rusă pe tărâmul și în climatul de 
neîntreruptă continuitate a tradiției răsăritene, caracteristic Bisericii Orto- 
doxe Române'%. În apropierea schitului va întâlni și câţiva eremiţi a căror 
viață singuratică și liniştită îl va impresiona adânc. 

De aici se va îndrepta către Schitul Trăisteni (și Cârnul se află în 
Buzău), unde va cunoaște pentru prima dată pravila bisericească săvârșită, 
după tipicul Sfântului Munte Athos, ceea ce îl va impresiona în mod deo- 
sebit. Acum are posibilitatea de a cunoaște părinți duhovnicești deosebiți, 
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între care, în mod deosebit, se distingea starețul Vasile schimonahul. Pla- 
ton va primi binecuvântarea de a locui la Schitul Cârnul, aflat în apro- 
piere, sub ascultarea înțeleptului schimonah Onufrie. 


În Sfântul Munte Athos. Dornic de a cunoaşte viaţa duhovnicească 
de la Muntele Athos, prin 1746 pleacă spre „Grădina Maicii Domnului”, 
unde va rămâne vreme de 17 ani (până în 1763). Pregătit de anii petrecuți 
în Tara Românească, Platon va descoperi „nu numai măreţia «Grădinii 
Maicii Domnului», ci — prin comparaţie cu ceea ce trăise printre monahii 
români și ruşi din România — starea jalnică în care căzuse, după secole de 
opresiune otomană, climatul spiritual de acolo". Într-o lume de comori, 
tradiția lecturilor duhovnicești aproape se stinsese şi tânărul ucrainean 
venit din Ţara Românească va aduce în acest climat, arzâtoarea lui pasiune 
pentru izvoarele teologiei și trăirii ortodoxe. În scrierile sale de mai târziu, 
Paisie evocă această înfrigurată căutare a izvorului îngropat și povesteşte 
modul în care a reușit să descopere manuscrisele textelor originale ale 
părinților. S-a așezat mai întâi într-o chilie singuratică dintr-un loc numit 
Kyparis. În scurtă vreme (1750) va îmbrăca schima monahală din mâinile 
starețului Vasile de la Poiana Mărului, aflat în trecere prin Athos. Ducea o 
viață deosebită: făcea metanii toată noaptea, mânca numai 0 dată în zi, ȘI 
atunci câțiva pesmeți uscați, purta o singură dulamă, şi aceea foarte veche, 
iar patul său îl constituia o scândură goală. Nevoinţele sale sufleteşti, de 
asemenea, erau deoșebite: adâncă smerenie, zdrobirea inimii, darul lac- 
rimilor, iubirea de Dumnezeu și de aproapele, neîncetată aducere aminte 
de moarte, cântarea de psalmi și citirea Scripturilor. 

Primul ucenic al cuviosului va fi un călugăr român din Țara Ro- 
mânească, Visarion. Au urmat Și alți ucenici, în majoritate români. Grigo- 
rie Dascălul, mitropolitul Ungrovlahiei, cel care scrie pentru prima oară 
Viaţa Sf. Paisie, arată că la începutul șederii lui Paisie în Athos, deoarece 
majoritatea „obștii” o formau românii, pravila se citea moldovenește. Tot 
în această vreme, micii obști paisiene 1 se alătură și învățatul monah Maca- 
rie, bun cunoscător al elinei pe care o studiase la Academia Domnească de 
la Bucureşti. Această întâlnire va fi providențială pentru Paisie, deoarece 
va avea acum ocazia să înveţe limba greacă, să compare diferite manus- 
crise slavone şi grecești între ele, pentru a vedea eventualele lipsuri. Despre 
preocupările sale la Athos vorbește el însuși: „Mai întâi am început cu sâr- 
guinţă și cu ajutorul lui Dumnezeu să adun cu mare greutate și cheltuială 
cărțile Sfinților Părinţi care învaţă despre ascultare și pază (trezvie), des- 
pre atenţie și rugăciune "1%. Aceste cărţi însă erau traduse într-o slavonă 
aproximativă și cum erau necesare „pentru nevoile noastre”... „m-am 
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apucat să scriu cu mâna mea cartea Sfântului Isihie, presbiterul Ierusali- 
mului şi a Sfântului Filotei Sinaitul şi a Sfântului Teodor al Edesei, după 
patru copii slavone pentru a le clarifica înțelesul''%. La scurtă vreme 
Paisie şi obştea, care-l înconjura și care era în creştere, au fost nevoiţi să se 
mute într-un loc mai încăpător, la Schitul Sf. Constantin, aflat sub as- 
cultarea Mănăstirii Pantocrator. Aici, în 1758, în al 36-lea an al vieţii sale, 
este hirotonit ieromonah de un episcop Grigorie. Întrucât obștii existente i 
s-au alăturat şi ucenici de limbă slavonă, de acum înainte pravila se va citi 
în două limbi. 

Tot din cauza creşterii numărului membrilor obștii, Paisie cu ucenicii 
se vor muta din nou, într-un schit mai încăpător, Sf. Prooroc Ilie, care 
ținea tot de Pantocrator (mănăstire în care se afla patriarhul ecumenic 
Serafim, retras pentru liniște duhovnicească, care-l va lua pe Paisie 
duhovnic al său), unde frații vor zidi chilii de piatră în jurul bisericii și vor 
repara biserica şi celelalte construcții anexe. 

Deoarece numărul mare al călugărilor din jurul Sf. Paisie nu permitea 
desfășurarea vieţii monahale în Schitul Sf. Ilie, Paisie cu obştea au fost 
nevoiți să plece de acolo şi s-au îndreptat către Țările Române. Șaizeci și 
patru de călugări împreună cu Cuviosul Paisie au părăsit Muntele Athos, 
au trecut pe la Constantinopol, s-au oprit pentru scurtă vreme la Schitul 
Vărzărești din părțile Buzăului și neprimind nici o mănăstire de la mitro- 
politul Ţării Româneşti (deoarece „număra, fără plăcere prea mulţi ruși 
printre ucenicii lui Paisie”). Cuviosul Paisie a solicitat acest lucru mitro- 
politului Moldovei, Gavriil Callimachi (1760-1786), pe care-l cunoștea 
încă din vremea în care acesta din urmă era arhidiacon al Patriarhiei Ecu- 
menice şi apoi arhiepiscopul Tesalonicului. Mitropolitul Gavriil i-a încre- 
dințat Mănăstirea Dragomirna, unde a vieţuit în perioada 1763-1775:% 
(până la anexarea Bucovinei). 

La Dragomirna, „mai întâi a aşezat la biserică o rânduială întru toate 
athonită”. „Neascultarea, împotrivirea în cuvânt şi rânduiala de sine în 
slujirile de obște, prin care se surpă poruncile dumnezeieşti, trebuiau zvâr- 
lite afară, iar evlavia, smerenia, unanimitatea şi dragostea trebuiau să îm- 
părtăşească în sobor”. „În fiecare seară fraţii trebuiau să-și facă mărturi- 
sirea gândurilor fie fericitului însuși, fie duhovnicilor rânduiţi pentru a- 
ceasta... Acestea și toate celelalte rânduieli au fost predate soborului de 
fericitul potrivit cu regula Sfântului și Marelui Vasile...":5. În scurt timp, 
cuviosul va întocmi și un Așezământ în 18 puncte, aprobat în 1763 de către 
mitropolitul țării. | 

Dar cea mai importantă lucrare care se va iniţia la Dragomirna va fi 
începutul şcolii de traducători şi realizarea unei prime mari opere literare 
paisiene, 
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„Școala” de la Dragomirna. Prima Filocalie. În această etapă a şcolii 
paisiene de la Dragomirna, locul central l-au ocupat ucenicii români ai 
starețului. Paisie nu avea încă suficiente cunoștințe de limbă greacă veche 
pentru a purcede el însuşi la traduceri din textele greceşti. Ucenicii tra- 
duceau însă aproape perfect din limba greacă în limba română, iar starețul, 
luând ca model traducerile acestora, le tâlcuia pe limba slavonă. După ce a 
aprofundat studiul limbii eline, grație aceloraşi ucenici români, starețul s-a 
putut încumeta să traducă din greaca veche direct în limba slavonă. 

Realizarea de excepţie a şcolii de la Dragomirna a constituit-o Fi/oca- 
lia românească!S!, prima Filocalie scrisă într-o limbă vie, vorbită, cu 13 
ani înainte de Filocalia grecească de la Veneţia. În 1769, monahul Rafail 
a alcătuit o voluminoasă antologie, de 626 pagini manuscrise, cuprinzând 
o serie de texte patristice asupra rugăciunii lui lisus, provenite exclusiv 
din traduceri românești!*?. Aici la Dragomirna, atât Macarie, dar mai ales 
Ilarion şi încă doi-trei eleniști români de marcă, pornesc lucrarea ce avea 
să facă din a doua jumătate a secolului al XVIII-lea şi primele decenii ale 
secolului al XIX-lea, în cultura română, epoca traducerilor patristice și 
filocalice. Pentru prima oară în cultura Europei, o cultură națională cu- 
noaşte un asemenea ritm de traduceri ale textelor bizantine în limba înțe- 
leasă de popor!s. Astfel, românii sunt primii în Europa care, în a doua 
jumătate a secolului, declanșează un uriaș efort de transpunere a scrierilor 
Părinților Bisericii și autorilor de texte de spiritualitate în limba vorbită de 
popor. 

Pe lângă aceste traduceri, la Dragomirna stareţul a mai întocmit o 
lucrare despre Rugăciunea minții, în 6 capitole, şi o combatere a învă- 
țăturii care se răspândise pe atunci în mănăstirile din Ucraina de către un 
monah care nega această rugăciune. 


Paisie la Secu și Neamţ. Şederea lui Paisie la Secu a fost de scurtă 
durată, doar de 4 ani (1775-1779). Dacă la venirea sa la Mănăstirea Secu 
obștea paisiană număra 200 de călugări, până la trecerea în veșnicie a 
starețului, în 1794, se vor mai aduna până la 700 de călugări moldoveni, 
munteni, transilvăneni, ruși, ucraineni, bieloruşi, greci, bulgari, sârbi, 
încât soborul celor mai mari mănăstiri, luate împreună, ajungea la 1000 de 
călugări !**. 

Atât la Secu cât şi la Neamţ, s-a continuat pravila de la Dragomirna, 
dar, mai ales, munca școlii de traduceri patristice. Prin purtarea de grijă a 
lui Paisie, Neamţul a cunoscut o înflorire de excepţie, ajungând „cel mai 
însemnat centru de cultură teologică şi ascetică din Ţările Române "155. 
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În vremea lui Paisie „Mănăstirea Neamţ semăna cu un nou Athos. 
Cuviosul Paisie a făcut trei lucruri deosebite aici la Neamţ: a înmulțit 
ceea ce a găsit în experienţa și viața duhovnicească a călugărilor români; a 
adunat ceea ce mai trebuia să adune și anume manuscrise grecești care 
trebuiau traduse în slavonă și în română; a dăruit celor care nu o aveau, 
spiritualitatea isihastă, plămădită, înmulțită, intensificată aici la Neamţ "56. 

Aici, la Neamţ, el a devenit cunoscut în toată lumea ortodoxă. Mă- 
năstirea avea 48 de moşii și peste 1000 de călugări, împreună cu Secu. Cu 
toate acestea, Cuviosul Paisie găsea timp pentru traduceri, pentru a supra- 
veghea traducerile, pentru a da sfaturi duhovnicești. De dimineață până la 
prânz primea pe subalterni, pe duhovnici, pe iconom, iar după-masă până 
a doua zi nu-l mai vedea nimeni. Se ruga în chilia sa și traducea, se îndu- 
hovnicea pe sine însuși cu fiecare zi ce trecea, pentru ca să aibă după aceea 
ce să împărtășească celor pe care-i îndruma pe calea mântuirii. Cuviosul 
Paisie a hotărât ca în Mănăstirea Neamţ și în Mănăstirea Secu (dealtfel, 
acest lucru îl făcuse şi la Dragomirna), în data de 15 noiembrie a fiecărui 
an, să înceapă şcolile duhovniceşti pentru călugări. În fiecare zi, se citea 
câte un text din Sfinţii Părinţi, se explica, și aveau loc convorbiri duhov- 
niceşti între duhovnici, între stareţ și ucenici; și, spunea el, această școală 
duhovnicească a fiecărui an, care începe la 15 noiembrie, se va încheia în 
sâmbăta lui Lazăr. Este perioada în care sunt mai puține lucrări în mă- 
năstiri (lucrări la câmp, în gospodărie), deci este timpul cel mai potrivit, 
pentru o mai intensă pregătire spirituală, duhovnicească!$, În anul 1791, 
mitropolitul Ambrozie Serebrenicov de Ecaterinoslav, locţiitor de mitro- 
polit al Moldovei, l-a ridicat la rangul de arhimandrit, iar la 15 noiembrie 
1794 avea să treacă la cele veșnice. Înainte de a muri, presimţțindu-și 
sfârșitul, starețul a început să-și scrie Autobiografia — nu atât o lucrare cu 
caracter memorialistic, cât mai degrabă un adevărat „manual de că- 
lugărie” — în care fiecare cuvânt scris este plin de semnificaţii duhov- 
niceşti de mult folos pentru frații şi călugării tineri, ori pentru cei ce 
doreau să îmbrăţişeze „chipul îngeresc”. 


Școala de traduceri patristice de la Neamţ. Activitatea literară de 
traducere își atinge în această perioadă apogeul. Numărul manuscriselor 
păstrate din timpul lui Paisie se ridică la aproape 300, din care aprox. 40 
au fost scrise de el însuși. Mulţi călugări din obştea nemţeană au fost 
trimiși la Academia Sf. Sava din București pentru studiul limbii eline, 
încât se poate vorbi de o adevărată școală de traducători, după toate regu- 
lile. Traducerile!5 se făceau în limbile română și slavonă, aproape ex- 
clusiv după manuscrisele grecești. 
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În 1782, la Veneţia a apărut Filocalia grecească, realizată de mitro- 
politul Macarie și de ieromonahul Nicodim Aghioritul. Paisie cunoştea 
această carte și va fi influențat de ea în tipărirea Filocaliei sale de mai 
târziu. O parte din textele Filocaliei grecești erau deja traduse în obștea sa, 
cealaltă parte vor fi fost traduse de ucenicii săi. La rugămintea mitropoli- 
tului de Novgorod și Petersburg, Paisie va reuni textele slavonești ale 
acestor traduceri şi le va expedia la Moscova. După o riguroasă verificare 
sub aspect filologic şi teologic de către profesorii Academiei de la Kiev, 
Filocalia slavonă va ieşi de sub tiparnița sinodală din Moscova în anul 
1793, sub numele de Dobrotoliubja. 


Activitatea literară a Cuviosului Paisie. Opera sa este alcătuită din: 
traduceri din Sfinţii Părinţi, corespondenţă!*, cele 6 Capitole despre rugă- 
ciunea minții şi Autobiografia, neterminată. 


Traducerile 

Paisie a tradus aproape exclusiv în limba slavonă. Aceasta pentru că 
traducătorii de limbă română erau mult mai numeroşi decât cei de limbă 
slavonă. Paisie, deși învățase de la ucenicul său, Macarie, limba elină, tra- 
ducea cu destulă precauţie direct din limba greacă, lucrând îndeosebi pe 
baza textului versiunilor românești pregătite de ucenicii eleniști. După 
părerea unui cercetător rus!%, din cele o mie de manuscrise ce se aflau în 
biblioteca Mănăstirii Neamţ la începutul secolului XIX, „276 proveneau 
din timpul vieții starețului, de la școala paisiană, iar 44 de lucrări patristice 
au fost traduse sau corectate de Paisie însuşi”. 

Printre manuscrisele pregătite de Cuviosul Paisie, găsim scrierile Sfin- 
ților: Vasile cel Mare, loan Damaschin, Macarie Egipteanul, Nil Sorski, 
Teodor Studitul și ale părinților filocalici: Diadoh al Foticeii, Grigorie 
Sinaitul, Isaac Sirul, Marcu Ascetul, Nichita Stethatul. Dintre traducerile 
starețului se păstrează până astăzi o Teologie a Sfântului loan Damaschin, 
Viața Sfântului Grigorie Sinaitul ş.a. lmportant de menţionat că la Neamţ 
s-au tradus şi texte din Aristofan, Aristotel, Platon, Plutarh ș.a. 


Scrieri despre rugăciunea minţii 

Se cunosc două scrieri apologetice pe care Paisie le-a consacrat 
rugăciunii lui lisus: Cele 6 capitole despre rugăciunea minții (scrise la 
Dragomirna în 1770) şi Scrisoarea către Agaton, întâistătătorul Schitului 
Poiana Voronei, împotriva monahului Teopompt, hulitorul rugăciunii lui 
lisus (scrisă la Neamţ în 1793). Pentru Cuviosul Paisie, monahismului îi 
este specifică tocmai această „lucrare lăuntrică”, asupra căreia călugărul 
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trebuie să se dedice cu toată atenția și grija de la primii paşi pe calea 
monahicească. 


Autobiografia! 

Deși neterminată, ocupă locul principal ca volum și importanță în 
opera personală a starețului. Acest manuscris a fost descoperit la începutul 
secolului nostru în biblioteca Mănăstirii Neamţ, în prezent aflându-se la 
Academia de Științe din Sankt-Petersburg. Pe marginea textului auto- 
biografic se află diferite însemnări și completări făcute de Paisie însuși. 

Așa cum rezultă din titlul original!'?, intenţia stareţului nu a fost aceea 
de a scrie o autobiografie în sine, ci istoria obștii paisiene și a activităţii ei. 
Titlul original este următorul: Autobiografia starețului nu trebuie con- 
fundată cu genul de memorii pe care cineva aflat la sfărșitul vieții le 
asterne în scris pentru posteritate, ci ea reprezintă povestea unei continui 
şi febrile căutări a mântuirii, în care este invitat să se regăsească oricine. 
Paisie se simte dator să lase o mărturie scrisă nu atât despre el, cât despre 
fantastica experienţă duhovnicească al cărei promotor era, ale cărei roade 
erau atât de bogate și de folositoare și al cărei renume se întinsese prea 
mult pentru ca să nu oblige la o anume responsabilitate publică. Mai mult 
decât orice, Autobiografia este o „carte a călugăriei”. 


Preocupări de asistenţă socială ale Cuviosului Paisie. Un spirit atât 
de înduhovnicit ca al starețului Paisie nici nu ar fi putut să treacă cu 
vederea una dintre poruncile cele mai mari ale Evangheliei: grija pentru 
săraci, pentru bolnavi, pentru toți nenorociţii şi apăsaţii soartei. Așe- 
zământul din 1763, de la Mănăstirea Dragomirna, reactualizat la Secu şi 
Neamţ, statornicește câteva reguli esențiale care vădesc preocupare pentru 
cei suferinzi şi bolnavi. Într-unul din punctele Asezământului se pre- 
cizează: „Se cuvine numaidecât ca înlăuntrul mănăstirii să fie înfiinţată 
bolnita, pentru fraţii care ar cădea în felurite boale; ca cel bolnav să aibă 
osebită sieşi dietă, pentru mâncare şi băutură şi în totul liniște și cău- 
tare... 15. La Secu a făcut o bolniță, despre care se păstrează câteva 
informaţii (0 înzestrase cu sobe, cu lemnul necesar încălzirii ei, cu toate 
cele trebuincioase bunei funcționării). De asemenea, la Neamţ, avea să 
organizeze o bolniță aparte, un ospiciu, pentru bolnavii cu afecţiuni 
psihice. Paisie avea viziunea organizării nu doar a unor bolniţe oarecare, 
în mănăstiri, cl chiar a unor adevărate spitale, în care să se bucure de 
îngrijire nu numai monahii, ci şi credincioșii mireni, pentru că mănăstirea, 
în viziunea sa, era ocrotitoarea tuturor bolnavilor. 
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Paisianismul 


Paisianismul nu a fost numai un curent de înnoire monahală, ci o ade- 
vărată mișcare spirituală în cadrul culturii române și a celei est-europene, 
pentru că, înainte de toate, paisianismul a fost „o renaştere creștină în seco- 
lul lui Voltaire..., replica lumii creştine autentice și vii, la apocalipsul vea- 
cului nostru'"!%. Pe de altă parte, paisianismul a redeschis vieții noastre 
bisericeşti timpurile filocalice, într-o vreme în care viața monastică 
devenea din ce în ce mai săracă și mai lipsită de „apa vie” a învățăturii 
Părinților. Prin mitropoliți ca Veniamin Costachi ori Grigorie Dascălul, 
ucenici şi trăitori direcți ai paisianismului și care au hirotonit ucenici 
paisieni, curentul paisian a împrospătat viaţa bisericească în întregime. 

Curentul paisian a urmărit reorganizarea după principiile patristice a 
vieții cenobitice, anume: a. isihasmul (prin introducerea acestuia în viața 
de obște); b. studiul scrierilor Sfinților Părinţi (prin care s-a pus în lumină 
patristică valoarea rugăciunii neîncetate și a vieții duhovnicești în obște); 
c. rânduiala vieţii călugărești (aceasta cuprindea: viaţa în obște; o disciplină 
severă, în spiritul Părinților; preocuparea pentru cultura teologică a călu- 
gărilor; îndeletnicirea cu diferite meşteşuguri). Cuviosul Paisie nu a fost 
atât un reformator al monahismului, cât mai ales un renovator al bazelor 
sale tradiționale. După Nichifor Crainic „esența paisianismului este emi- 
namente mistică. Duhul paisian se poate rezuma în două cuvinte: studiu 
şi contemplație. Nu în înțelesul de simplă satisfacție a curiozității teo- 
logice, fie ea oricât de intimă, ci de adâncă pregătire a intelectului pentru 
contemplaţie "155. Această caracterizare a lui Crainic trebuie, fără îndo- 
ială, completată cu cea de-a treia dimensiune a paisianismului, anume 
latura practică. La 7 iunie 1988 a fost canonizat de Biserica Ortodoxă 
Rusă, iar la 20 iunie 1992 Biserica Ortodoxă Română hotărăște gene- 
ralizarea cultului local al Cuviosului Paisie, având ca zi de pomenire 15 
noiembrie. 


Influenţa paisiană. Influenţa paisiană s-a exercitat, în special, în fa- 
voarea unei restaurări a vieţii de obste în mănăstiri. În acest sens, în mai 
multe schituri și mănăstiri din Moldova influenţa paisiană a fost cât se 
poate de puternică: Agapia, Văratec, Hangul, Bisericani, Râșca, Vovidenia, 
Pocrov, Tarcău. Spre cea de-a doua jumătate a sec. al XIX-lea, aproape 
toate mănăstirile românești urmau Regula starețului Paisie. Între ucenicii 
de seamă ai Cuviosului Paisie au fost: Ilarion, dascăl de limbă greacă, Visa- 
rion, primul ucenic, Sofronie, urmaşul Cuviosului la stăreția Mănăstirii 
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Neamţ, Onoriu, îngrijitorul bolniţelor de la Dragomirna și Neamţ, ierod. 
Ştefan, traducătorul din limba rusă a Vieți/or Sfinților în 12 vol. ș.a. 

În Tara Românească, cel mai de seamă ucenic paisian a fost starețul 
Gheorghe de la Cernica și Căldărușani, apoi Sf. Calinic ș.a. Starețul Gheor- 
ghe, încă din 1785, a întocmit o Diată, o descriere a vieții duhovnicești 
trăite de călugării români la sfârșitul sec. al XVIII-lea. Aceasta cuprindea 
învățături din Sf. Scriptură, Sfinţii Părinţi şi din cărţile de slujbă. Datorită 
importanței sale, a circulat în numeroase copii în manuscris. 

Moștenirea paisiană de la Neamţ a fost mare nu numai în Ţările 
Române, ci şi în alte ţări, mai ales în Ucraina și Rusia, isihasmul plămădit 
aici a făcut să rodească peste 100 de mănăstiri în Ucraina și Rusia (Optina, 
Lavra Pecerska), influența lui resimțindu-se până şi în marea literatură 
rusă, în admirabilele opere ale lui Tolstoi sau Dostoievski. 

În încheiere, referindu-ne la ce are de recuperat monahismul de astăzi 
din spiritualitatea paisiană, răspundem cu cuvintele ieromonahului Andrei 
Scrima: „În ceasul sever al istoriei, monahismul românesc are de recu- 
perat în ansamblul său rânduiala, limpezimea și vigoarea creatoare a e- 
pocii paisiene”!6%, 

I.P.S. Daniel, referitor la importanța monahismului în general și a isi- 
hasmului și la forma lui paisiană, spunea următoarele: „ori de câte ori e- 
xistă în istorie o criză spirituală, monahismul a fost acela care, în fața 
raționalismului și a secularizării, a adus luminile Taborului. Este plină de 
semnificații și cred că nu a fost suficient de reflectată tensiunea, care 
există din secolul al XIV-lea încoace, între lumina care vine din raţiona- 
lismul uman, reductionist și sărăcitor, pe de o parte, și lumina care vine din 
rugăciune, pe de altă parte. Există o luptă nevăzută în noi între inteligența 
despărțită de Dumnezeu şi inteligența umană unită cu Dumnezeu prin 
rugăciune. Isihasmul secolului al XIV-lea avea ca opozanți tocmai pe acei 
teologi care raționalizau misterul și neglijau experiența mistică. Isihasmul 
aduce un corectiv Teologie: scolastice raționalizante prin aceea că nu este 
suficient să vorbeşti despre Dumnezeu, ci trebuie să vorbeşti cu Dum- 
nezeu, pentru ca să fii teolog 1%. 


Mitropolitul Veniamin Costachi 
(1803-1842) 


„Luminătorul Moldovei”, cum a fost supranumit Veniamin Costachi, 
s-a născut la 20 decembrie 1768 în satul Roşiești, ținutul Fălciului, din 
părinții Grigorie Costachi, zis Negel, și Maria. Tatăl său descindea dintr-o 
familie de boieri moldoveni, spița ascendentă a neamului putând fi urmărită 
până la un sfetnic al lui Ştefan cel Mare, iar mama sa provenea din cunos- 
cuta familie a Cantacuzinilor, ai căror oameni au avut rosturi de seamă în 
viața Țării Românești, dar și a Moldovei. Născut fiind în preajma sărbă- 
torii închinată marelui dascăl și ierarh Vasile cel Mare, din botez a primit 
numele de Vasile. | 

Se pare că tânărul Vasile a început învățătura în casa părintească cu 
un dascăl grec, apoi la şcoala grecească de la Trei Ierarhi. Nemulțumit de 
învățătura ce se dădea aici, asemenea lui Paisie Velicicovschi, Vasile a pă- 
răsit școala, cu intenția de a se retrage la Mănăstirea Neamţ, atras de faima 
lui Paisie, în al cărui duh va trăi (paisian). Tatăl său, văduv și destul de 
bolnav, văzându-i dragostea pentru viaţa călugărească, prin anul 1784, 
încredințează pe fiul său Vasile, episcopului lacob Stamati al Hușilor 
(1782-1792), ca să-i fie tutore. lacob primeşte și din această clipă va 
deveni „părintele duhovnicesc"! al copilului încredinţat, de care se va 
îngriji până va închide ochii. Îl va călugări, precum odinioară el însuşi fu- 
sese călugărit, la frageda vârstă de 15 ani. „Numele de Veniamin, pe care 
i l-a dat episcopul Iacov, nu a fost dat la întâmplare, ci ca o mărturisire 
vădită a dragostei părintești ce o avea pentru el, asemenea lui Iacob, patri- 
arhului Vechiului Testament, care îl iubea pe fiul său Veniamin foarte 
mult "169, 

Ochiul înțelept al episcopului a cunoscut în sufletul copilului de bo- 
ier, mari daruri şi mai presus de toate o viguroasă vocaţie monahală; de 
aceea îi va pune la dispoziție toate darurile şi experientele, tot timpul său 
liber, ca şi biblioteca sa, pentru a-l pregăti cât mai temeinic pentru glori- 
oasa carieră ce-l aştepta. 
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Un cunoscut tablou al unui pictor sucevean (Vasile Suliman) a imor- 
talizat clipa intrării lui Veniamin în monahism. Când, în 1787, lacob, epis- 
copul Huşului, merge la Iași, la mitropolitul Moldovei Leon Gheucă 
(1786-1788), acesta îl ia cu sine și pe Veniamin pe care îl prezintă mitro- 
politului. Dându-și seama de valoarea lui, mitropolitul îl oprește la Mi- 
tropolie, fiind hirotonit întru preot, în 1788. La vârsta de numai 20 de ani 
este numit egumen la cunoscuta Mănăstire Sf. Spiridon, unde mai înainte 
mitropolitul Gavriil Callimachi. fusese epitrop. De acum înainte viaţa 
părintelui duhovnicesc se va împleti cu cea a ucenicului. Când în 1792, 
lacob Stamati este ales mitropolit, Veniamin îi ia locul de episcop la Huși, 
la vârsta de 22 de ani. Ca episcop de Huşi s-a ocupat de înzestrarea catedra- 
lei episcopale cu felurite obiecte de cult, precum şi a reședinței eparhiale!”. 

Datorită calităților sale de bun administrator, peste 4 ani, în 1796, 
Veniamin a fost mutat în scaunul de la Roman. Aici a continuat să plă- 
tească datoriile episcopului Iacob (grecul), a ajutat unele biserici din oraş, 
dar mai ales pe arhimandritul Vartolomeu Putneanul, egumenul Mănăstirii 
Precista Mare. Acesta a transformat bolnița făcută de Gherasim Putneanul 
într-un adevărat spital — prima instituţie de acest fel din Roman —, având o 
clădire proprie şi o farmacie, precum și personal medical, urmând să 
deservească pe locuitorii orașului!”!. Întrucât aceste lucrări n-au putut fi 
realizate cu banii lăsaţi prin testament de Gherasim și nici din veniturile 
mănăstirii, episcopul Veniamin i-a venit în ajutor cu 80 de pungi de bani. 

După moartea părintelui său duhovnicesc, în 1803, episcopul Ve- 
niamin de la Roman este ales mitropolit al Moldovei, păstorind, cu două 
întreruperi (1808-1812 și 1821-1823), aproape 4 decenii. Prima întreru- 
pere s-a datorat războiului ruso-turc, când a ajuns și locţiitor de domn 
(caimacam)!'"?, dar din cauza neînțelerilor cu noua stăpânire rusească s-a 
retras la Mănăstirea Neamţ, şi a doua oară, între 1821-1823 din cauza miş- 
cării eteriste, când s-a retras la Colincăuţi, dincolo de Prut. În anul 1842, 
în urma neînțelegerilor cu domnitorul Mihail Sturza (din cauza proiectelor 
sale de legi privitoare la organizarea averilor Mitropoliei, episcopilor și 
mănăstirilor neînchinate de a le subordona Statului) la 18 ianuarie a fost 
nevoit să-și dea demisia, retrăgându-se la Mănăstirea Slatina, unde s-a 
îndeletnicit cu traducerea cărților în limba română. A trecut la cele veşnice 
la 18 decembrie 1846, fiind înmormântat lângă biserica Mănăstirii Slatina. 
La 30 decembrie 1886, rămășițele sale pămânești au fost aduse de către 
Iosif Naniescu, şi așezate în Catedrala mitropolitană din Iași, la picioarele 
Sfintei Parascheva, ctitoria sa. 

Prin testamentul său lăsa : 

- odoarele, argintăriile și veșmintele — Catedralei; 
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- odoarele dobândite după retragerea sa rămâneau Mănăstirii Slatina; 

- 1000 de galbeni Mănăstirii Agapia pentru zidirea unui paraclis; 

- lăsa un fond, din care urma să fie premiate anual cele mai bune 
lucrări de istorie națională. 

Marele mitropolit a desfășurat o activitate de excepție pe toate pla- 
nurile, de fapt, aceasta l-a și făcut mare. Activitatea sa poate fi structurată 
pe următoarele teme: ctitor de școli, cultural-tipografică, patriotică și ctitor. 


Ctitor de şcoli. La 2 luni numai de la urcarea sa în scaun a obținut de 
la domnitorul Alexandru Moruzi (1802-1806) mai multe hrisoave privi- 
toare la organizarea școlilor din Moldova: 

- înființarea unei școli românești (pe lângă cea grecească) la Mănăs- 
tirea Mavromolu-Galaţi; 

- înfiinţarea unor şcoli elineşti și româneşti la Focşani și Bârlad; 

- sporirea bugetului pentru susținerea scolilor (din partea Statului, pe 
lângă contribuţia clerului); 

- creşterea numărului de elevi săraci la Academia grecească din Iași; 

- instituirea unei epitropii a școlilor, el deţinând funcția de preşedinte. 

În vederea creșterii influenţei limbii române în detrimentul celei gre- 
cești, precum și în scopul cultivării oamenilor, convins fiind de rolul fun- 
damental al preoţilor în ridicarea nivelului cultural al credincioşilor, mi- 
tropolitul a prezentat domnitorului un raport prin care cerea înfiinţarea 
unui seminar pentru viitorii preoți. De altfel, el a fost preocupat de 
educaţie în general. În acest sens el scrie pagini de o rară frumusete despre 
rolul deosebit al culturii în formarea omului!7?. Între altele, e] arată că deși 
„unele vietăți au o iscusință mai mare decât omul, acesta, având minte 
poate covârşi acele fireşti iscusințe, prin învățătură şi îndeletnicire”. În 
aceeaşi idee arată că: „Omul poate fi şi zugrav bun, astronom bun, fizic 
(fizician n.n.) bun; pe toate cu învățătura lui le pătrunde, toate le pricepe, 
toate le învață; prin aceasta se înalță și la scaunul Dumnezeului celui prea 
înalt... Dar pe cât învăţătura îl proslăvește pe om, cu atâta neînvățătura îl 
înjoseşte și-l nimicește, mai mult decât pe necuvântătoarele vietăţi 177. 

Pe lângă motivele arătate, care l-au determinat să înfiinteze seminarul, 
a mai fost unul şi mai important: necesitatea ridicării stării morale, în spe- 
cial a tinerilor. 

Privind la starea de decădere morală a acestora, ceea ce i-a „pricinuit 
mare întristare și îngrijorare” și având trează conștiința datoriei sale, a 
ajuns la convingerea că preocuparea pentru îndreptarea tinerilor prin în- 
vățătură este nu numai foarte importantă, ci și singura modalitate de a o 
schimba. El chiar consideră această misiune mult mai importantă decât 
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viaţa sa personală. De aceea, luă hotărârea de a înfiinţa un seminar care să 
pregătească temeinic pe viitorii preoți, ca aceștia, la rându-le, să le fie de 
folos păstoriţilor lor: „... Socotind că eu nevrednicul luând pe umere 
sarcina arhipăstoriei țării aceștia, de nu mă voiu sârgui de a depărta pre 
cuvântătoarea mea turmă de la niște prăpăsturi ca aceste, mai înfricoşat 
mă va mustra dreptul judecător pentru aceasta, decât pentru însuși păca- 
tele mele. De-a pururea nu am încetat și în parte și în obşte a sfătui, a 
mustra și a dojeni din suflet jelind, neîngrijirea pentru christianiceasca 
creştere a tinerilor... 175. 

Dacă ideea înființării Seminarului i-a venit din conştiinţa misiunii, 
înfăptuirea ei a fost determinată de o discuţie pe care a avut-o cu marii 
boieri, care i-au reproșat că nu sprijină suficient clasa boierească „singura 
care a ţinut și ține existența Moldovei”. La această acuzaţie mitropolitul 
Veniamin le-a răspuns: „Chiamarea mea, fraților este să fiu părintele tu- 
turora şi mai cu seamă a văduvelor, a săracilor şi a orfanilor 17%. Şi într- 
adevăr, printr-un hrisov din 1803 hotăra înființarea Seminarului, „cu das- 
căli moldovenești... pentru învățătura feciorilor de preoți și diaconi”, iar 
din anul următor, 1804, funcţionează efectivi”. La stăruința sa, domnul a 
acordat Seminarului o subvenție anuală de 25000 lei. Mai amintim faptul 
că după înființarea Academiei Mihăilene (1834-1835), Seminarul era con- 
siderat ca un fel de facultate, în cadrul Academiei, fiind condus de un rec- 
tor. Seminarul a primit în anul 1840, din partea domnitorului Mihail Sturza, 
denumirea de „Seminaria Veniamină ”, iar marele istoric Constantin Erbi- 
ceanu l-a numit „Sorbona românilor”: „Ceea ce este Sorbona pentru 
francezi, este Socola pentru români 1%. 

În vederea înfiinţării Seminarului la Mănăstirea Socola, ctitoria lui 
Lăpuşneanu, domnul, printr-un hrisov din 1803, hotăra mutarea călugă- 
rițelor de la mănăstirea de aici, cu hramul „Schimbarea la Faţă”, la Agapia, 
unde stareță era sora sa, și unde, prin grija mitropolitului se înființa o 
școală de carte grecească, călugărițele urmând a se îndeletnici şi cu lucrul 
de mână. La Mănăstirile Agapia şi Văratec aveau acces şi fetele de boieri 
și de negustori, pentru învățarea cărții și lucrul mâinilor. De reținut că 
acum apare pentru prima oară într-un hrisov domnesc preocuparea pentru 
învăţătura fetelor. 

În 1805, a înfiinţat o şcoală de cântări bisericești la laşi, oferind toto- 
dată banii necesari pentru deschiderea unei școli particulare de cântăreți 
bisericeşti pe lângă Biserica Sfântul loan cel Nou, școală ce a funcţionat 
peste 15 ani. 

În perioada 1814-1818, ucenicul său Gheorghe Lazăr a ţinut cursuri de 
inginerie, punând astfel bazele învățământului politehnic la noi, dovedind 
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în acelaşi timp boierilor retrograzi că se pot preda ştiinţele exacte și în 
limba română. 

La | ianuarie 1828, mitropolitul împreună cu Gheorghe Asachi au 
prezentat domnului un plan de organizare a învățământului din Moldova 
cu 2 tipuri de şcoli: o școală normală (cu 2 ani de studii) și un gimnaziu 
(cu 4 ani de studiu), propunându-se să dea prioritate hmbii române. De 
asemenea, propune înființarea unei biblioteci şi înzestrarea cu material 
didactic. Cursurile ambelor școli s-au deschis la începutul anului 1828. 
Activitatea mitropolitului Veniamin pe plan şcolar a devenit mai intensă 
după intrarea în vigoare a Regulamentului organic (la întocmirea căruia, 
în Moldova, Veniamin a avut o contribuție însemnată). În toamna aceluiași 
an s-au deschis 6 scoli ținutale, în anii următori înființându-se și altele. 

În noiembrie 1834, s-a deschis la Iași Academia Mihăileană'”, inau- 
gurarea oficială făcându-se în iunie 1835, cursurile superioare ale Semina- 
rului (de 4 ani) fiind considerate ca a treia facultate în cadrul Academiei 
(după filosofie cu 2 ani şi drept — 3 ani). Din această facultate, în 1860 s-a 
dezvoltat Universitatea „Al. |. Cuza”. 

În anul 1841, s-a deschis prima scoală de arte şi meşteșuguri din 
Moldova. 

În 1843, în colaborare cu Gheorghe Asachi, s-a înființat la lași prima 
școală publică pentru fetele orășenilor ale cărei cursuri se ţineau într-o 
clădire pusă la dispoziție de marele mitropolit la Mănăstirea Bărboi. 

La îndemnul său și al lui Gheorghe Asachi, unii boieri și unele 
mănăstiri au înființat școli sătești, mitropolitul îndemnând prin diferite 
pastorale, prin unele prefețe ale tipăriturilor sale, pe păstoriți a-și da copiii 
la învăţătură, arătând foloasele ei. 


Activitatea cultural-tipografică. Fiind preocupat la modul cel mai 
efectiv de școli, mitropolitul a simţit mai acut, ca nimeni altul, lipsa cărților 
pentru şcolile înființate de el, precum și pentru toţi românii în general. În 
acest scop, el a înființat o nouă tipografie la Mănăstirea Neamţ, refăcând-o 
pe cea de la Mitropohe. Trăitor în spiritul paisian, cum afirmam mai sus, 
mitropolitul Veniamin a acordat o atenţie deosebită traducerilor din Sfinţii 
Părinți. 

Între traducerile sale amintim: 

- Tălcuirea celor 7 Taine (1807); | 

- Istoria Scripturii Vechiului Testament (1824); 

- Istoria Scripturii cei nouă (1824); 

- Istoria bisericească a lui Meletie al Atenei (1841-1843); 
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- Piatra scandelei (sau lămuriri despre începuturile și pricinile adevă- 
rate ale schismei şi neînţelegerei ambelor Biserici de Răsărit şi Apus 
(1844); ă 

- Pidalionul (o colecţie de canoane „ale dumnezeieştilor Apostoli, ale 
sfintelor sinoade ecumenice şi localnice şi ale osebiţilor Părinţi și dascăli 
ai Ortodoxiei” — 1844). 

O parte din traducerile rămase de la el în manuscris au fost tipărite 
(Tâlcuirea Psaltirii a lui Eftimie Zigabenul, Istoria bisericească a lui 
Teodoret de Cir, Cele 14 trimiteri ale Sfântului Pavel de Teofilact al Ohri- 
dei), altele au rămas fără să fie tipărite: Omiliile Sfântului loan Gură de 
Aur la Faptele Apostolilor și la Epistolele Sfântului Apostol Pavel. Peste 
100 de cărți s-au tipărit cu „binecuvântarea”, cu „porunca”, „cu îndemnul” 
sau „cu toată cheltuiala” mitropolitului Veniamin. 

Traducerile din limba greacă s-au făcut de doi monahi cărturari de la 
Neamţ, Gherontie şi Grigorie. Între acestea amintim: 

- Întrebări şi răspunsuri oarecare bogosloveşti ale Sfântului Atanasie 
cel Mare (1803); 

- Dogmatica Sfântului loan Damaschin (1806); 

- Scara Sfântului loan Scărarul (1814); 

- Cuvintele şi învățăturile Sfântului Efrem Sirul (1819); 

- Cuvintele și învățăturile Sfântului Isaac Sirul (1819). 

Din literatura postpatristică au tradus: 

- Tâlcuirea la cele 4 Evanghelii a lui Teofilact al Ohridei (1805); 

- Arătare sau adunare pre scurt a dumnezeieştilor dogme ale credinței 
a lui Atanasie din Paros (1816); 

- Didahiile lui Ilie Miniat (1837). 

Unele lucrări teologice au fost traduse din limba rusă și slavă: 

- Apologia Sfântului Dimitrie al Rostului (1803); 

- Vieţile sfinților în 12 volume (1807-1815); 

- Oglinda omului dinlăuntru (1833). 

Cu „binecuvântarea” sau cu „cheltuiala” lui s-au tipărit și lucrări laice: 
Descrierea Moldovei a lui Dimitrie Cantemir (1825), Hronograful Sfântu- 
lui Dimitrie al Rostovului (1837) ş.a. 

În timpul păstoririi lui s-au tipărit la Iași și Neamţ aproape toate cărțile 
de slujbă, peste 70 de volume, între care 7ipiconul Sfântului Sava (tradus 
de mitropolitul însuși), Liturghierul de la Iași, în 2 ediţii cu valoroase 
prefețe (din care aflăm părerile sale asupra limbii literare române, precum 
şi contribuția sa la împământenirea unor termeni liturgici în limba noastră: 
molitvă cu rugăciune, vohod cu intrare, cădire cu tămâiere, dveră cu per- 
dea, sfântul agneț cu sfânta pâine, pocrovăţ cu acoperământ ş.a.). De reținut 
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că majoritatea termenilor liturgici propuși de mitropolitul Veniamin s-au 
impus și sunt folosiți și astăzi. El a avut o contribuţie însemnată în acțiunea 
de cultivare și unificare a limbii române, fără a ajunge la exagerări (cum a 
fost cazul Şcolii Ardelene sau I.H. Rădulescu, de a scoate cuvintele străine 
din limba română). Privitor la limba română, trebuie să subliniem perse- 
verența cu care a luptat pentru introducerea ei în școală. 

Mulți dintre boieri nu erau de acord ca limba de predare să fie 
româna. Argumentul pe care ei îl aduceau era acela că în limba română 
existând puţine cuvinte și îndeosebi cele care definesc noțiuni științifice, 
nu se poate face știință mai înaltă. Ei preferau ca limbă de predare oricare 
dintre limbile greacă, rusă, franceză, numai româna nu! Pentru a avea mai 
mult succes, susținătorii limbilor străine ca limbi de predare în Moldova, 
au pus această problemă într-o ședință a Adunării Obștești. Unii boieri, 
deprinși cu obiceiurile fanariote, preferau limba greacă, alţii, influențați de 
ruși, optau pentru limba rusă, iar cei cu vederi mai moderne, printre care, 
probabil, se afla şi domnitorul, preferau limba franceză. Autorul unei inte- 
resante lucrări despre mitropolitul Veniamin Costachi, pr. dr. Ilie Gheor- 
ghiță'* surprinde tensiunea și dificultatea acestui moment pentru mitro- 
politul ctitor de şcoală: „Când toţi păreau nu numai înţeleşi asupra acestei 
propuneri, ci și așteptau să-și dea votul, iată că sfântul patron și ctitor al 
limbii române, ca printr-o inspirație divină, în loc să se arunce în niște 
discuții al căror sfârșit nu se putea prevedea, face boierilor propunerea ca, 
înainte de orice decizie, să binevoiască a trece și pe la Academie spre a se 
asigura €i înşiși cât sâmbure de adevăr conţineau obiecțiunile lor. Și, după 
ce boierii au acceptat, în prezenţa tuturor, s-a început un examen serios, în 
care cursanţii, pe rând, au fost chemaţi să răspundă la religie, retorică, isto- 
rie, geografie, literatură, filosofie, matematică etc. Examenul, foarte exi- 
gent de altfel, cuprinzând poezii din istoria patriei, fragmente din poeții 
contemporani români și străini, probleme de fizică ș.a. a dovedit nu numai 
soliditatea cunoștințelor, cât şi claritatea și eleganța expunerii «ca şi când 
fuseseră pregătiți anume pentru aceasta». După ce mitropolitul a lăudat pe 
elevi și a felicitat «în numele patriei» pe profesori, s-a întors «plin de bucu- 
rie şi cu lacrimi în ochi» spre membrii Adunării Obşteşti, adresându-le 
cuvintele: «Să mai ziceţi boierilor, că-n limba patriei nu se învaţă carte»”181. 

Pentru a înţelege mai bine dificultăţile cu care se confruntau cei care 
doreau să introducă limba română, care era, în primul rând, o problemă de 
mentalitate, marele lorga face o comparaţie foarte plastică şi elocventă în 
același timp: „Așa după cum părerea boierilor noștri de la începutul seco- 
lului al XVIII-lea, care, dorind a scăpa de turci, nu-și închipuiau că poate 
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fi cu putință o stăpânire a românilor prin români, tot aşa boierii de la 
începutul secolului al XIX-lea, nu-și puteau imagina cum s-ar putea face 
știință și cultură prin limba română, deși unii dintre ei doreau sincer să se 
scuture de slavona și greaca ce ne stăpâniseră culturaliceşte atâta amar de 
vreme". Numai un om de talia lui Veniamin Costachi putea să-i de- 
termine să înţeleagă acest lucru. 

Mitropolitul Veniamin Costachi depune eforturi însemnate nu numai 
pentru introducerea limbii române în şcoală, în locul celei grecești, ci este 
efectiv preocupat de cultivarea şi îmbogățirea ei. Veniamin numește lim- 
ba: „românească”, cum au făcut la vremea lor și Varlaam și Dosoftei, deși 
în alte prefețe o va numi și „moldovenească” și „vlaho-românească” și 
„moldo-românească”!8. De cele mai mult ori o numește însă „româneas- 
că” sau „limba nației noastre”1%. Deplin conștient de unitatea de limbă și 
de origine a tuturor românilor, orice referire la limbă are în vedere limba 
tuturor românilor. În Prefaţa Liturghierului (apărut la lași în 1834), se 
lansează într-o adevărată discuţie academică despre limbă și s-ar părea că 
ar fi prima de acest fel din ţara noastră. O începe sistematic prin afirmarea 
descendenţei limbii române din limba latină, limbă „care au fost limba 
strămoșilor noștri care la 105 după Mântuitorul Hristos ne au adus din Ita- 
lia, vechea Patrie, şi ne-au lăcuit aice în Moldova, Țara Românească, 
Ardealu și Banatul, care ţeri se nume pe atunci Dachia, fiindcă se lăcuia de 
o gintă numită Dachi”. Mai departe arată că ne numim români pentru că 
suntem romani și am avut „limba curată a Romanilor”. Pe la 1400 s-au 
introdus „slovile şi limba sârbească”, ce au durat 200 de ani în biserici și 
cancelarii, până la Vasile Lupu care a înființat la Trei Ierarhi o școală lati- 
nească și o tipografie, în 1644. Veniamin se referă adesea la Varlaam și la 
Dosoftei, mai ales ca fiind primii traducători și deplânge starea găsită de 
ei, „ajunsă la atâta sărăcie și stricăciune, uitându-se multe cuvinte ale ei 
Românești, şi în locul lor intrând altele străine"'!%5. Programul lui Venia- 
min € un adevărat program de refacere, de restaurare a limbii, a purității ei 
şi indică şi normele acestei restaurări, norme raționale și pline de bun simţ 
lingvistic. În locul cuvintelor „sârbești, slavineşti, ungurești, turceşti Și 
altele aseminea”, trebuie să se ia „înapoi cuvintele ceale adevărate ro- 
mânești părăsite şi uitate, care se păstrează parte prin cărţile şi documen- 
tele vechi, parte prin gura poporului”. El amintește că „toate naţiile ce au 
voit a se cultivi” au făcut așa, și dacă noi nu vom face așijderea „prin 
aceasta va pieri nația noastră românească, precum au pierit toate naţiile 
care şi-au părăsit limba lor”. Încheie cu un avertisment grav: cei ce nu vor 
face totul ca să aducă limba la matca originară, „să fac dușmanii naţiei lor 
românești "186, 
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De remarcat că Veniamin nu propune inventarea de cuvinte noi, po- 
trivite după cele latine, ci trimite la „cărțile și documentele vechi” şi la 
cuvintele păstrate în „gura poporului”. 


Patriot. Cum afirmam deja, marele mitropolit Veniamin, în două rân- 
duri, a fost locţiitor de domn (caimacam)!'%. După cum se știe, dintot- 
deauna mitropoliţii aveau un rol foarte important în conducerea ţării. 
Mitropolitul era preşedinte al Divanului, de multe ori duhovnic al dom- 
nului, mitropolitul era „obrazul care poartă fruntea neamului "88. Pentru 
cine cunoaște istoria zbuciumată a ţării, e fapt constatat că „în general 
mitropolitul era mai în serviciul ţării decât domnitorul”. Aceasta ne-o 
mărturiseşte un strălucit istoric al nostru, Mihail Kogălniceanu: „Pe a- 
tunci, mai ales în epoca fanarioților numai mitropoliţii singuri aveau 
curagiu, putinţa şi driptu de a vorbi în numele Moldovei. Pe dânsul boie- 
rimea îl asculta ca pe capul ţării. Domnul fiind străin, către dânsul sultanul 
adresa firmanele sale atingătoare de neamul Moldovei; în toate ocupațiile 
oștirilor străine, la Mitropolie se îndreptau generalii ce le comanda; acolo 
se adunau boierii; acolo în timpuri grele se adunau gloatele. Mitropolia 
era dar centrul nu numai a trebilor bisericești, dar și a trebilor statului 1%. 
După informaţiile existente, și acestea extrem de sărăcăcioase, a deţinut 
funcția de caimacam pentru prima oară începând cu anul 1807, dar fără a 
se putea preciza până când. Mitropolitul Veniamin, ca preşedinte al Diva- 
nului Ţării, a împlinit această misiune la fel de bine ca şi pe celelalte, deși 
ea avea un caracter aparte. Succesul său se datorează, pe de o parte fap- 
tului că fiind fiu de boier le cunoştea bine mentalitățile, ştiind cum să poarte 
cu ei discuţii înalte în care boierii se considerau neîntrecuţi și totodată 
știind „să-i potolească cu înțelepciunea sa părintească, atunci când spiritele 
se aprindeau''!%, iar, pe de altă parte, „faptul că majoritatea divaniţilor erau 
rude mai apropiate ori mai îndepărtate cu el. Şi atunci, pe baza acestei 
puternice legături de sânge boieresc, autoritatea și prestigiul mitropolitului 
Veniamin era hotărâtoare în tot ceea ce el mai întâi era luminat să facă !9!. 

Cea de-a doua perioadă de căimăcămie, a fost în perioada mișcării 
eteriste, când domnitorul țării Mihail Şuţu fuge din ţară cu unii dintre 
boieri. Ca și întâia oară și acum situația în care se afla mitropolitul era 
foarte grea. Pe de o parte eteriștii, deoarece dăduseră mișcării un caracter 
creştin, doreau ca Veniamin să fie cu ei, iar pe de alta, turcii care încă mai 
aveau stăpânirea aici, îi cereau să fie cu ei. Mitropolitul însă trebuia să 
apere interesele țării. De aceea, marele mitropolit nu era nici cu eteriștii, 
nici cu turcii, ci cu „Tara lui jefuită și schingiuită din nou, acum nu de ruși 
şi turci, ci de greci și turci 1%. 
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Patriotismul său reiese din înțelepciunea și sufletul mare cu care 
aborda problema unităţii românilor. Pentru frumusețea și profunzimea 
cuvântării sale, o redăm în întregime: „lubitilor, nu este cu adevărat lucru 
mai fericit în lume şi mai folositor şi vieţii acesteia și cei viitoare decât 
unirea și dragostea între frați, precum adeverează proorocul şi împăratul 
David zicând «ce este bine, sau ce este veselitoriu, decât a lăcui fraţii 
împreună». Şi fraţi sînt şi cei de o credinţă și de o patrie, nu numai cei din 
părinți, și aceştia o maică având pe Patrie. Şi negreşit fericită este Eparhia 
aceia, când toți cei ce o lăcuesc de fraţi se socotesc şi au între ei unire și 
dragoste, precum dimpotrivă când patrioții au neunire şi prigoniri între 
dânșii, atunci Patria aceia este cea mai ticăloasă parte a lumii. 

Un păstor mirându-se întru sine de neîncetată curgerea apelor în jos, 
au întrebat pe un filosof: când curgând râurile se vor sfârși, începe-vor de 
la vale la deal să curgă? Aceasta este cu neputinţă, i-au răspuns filosoful, 
în câtă vreme se va păzi unirea pe planete. Nu este cu putință dar a să 
răsturna și a să strica fericirea unei Eparhii până ce se va păzi unirea între 
patrioții cei mai întâi care au loc pe planete, ca niște ocârmuitori a toată 
Eparhia. lar când odrăslește zavistia și prigonirea între ei, atuncea îndată 
să răstoarnă și să strică, începând apele a curge din jos în sus, mâlesc cu 
ticăloșie toate fericirile şi răstoarnă toate bunele orânduiele. Că și doi ogari 
pricindu-să de la un vânat, au venit vulpea și l-au luat. 

Să lăsăm dar, iubiţilor, toată vrajba și prigonirea în zilele aceastea de 
criză, când este nevoie a fi uniți și a socoti pentru binele de obşte a Patriei 
noastre, și să îmbrățoşăm dragostea cea nefățarnică și fără vicleşug, să 
lăsăm interesul cel din parte care urmează din vătămarea cea de obște și să 
îmbrăţoşșăm toți pre cel de obşte, că atuncea și acel particularnic să îm- 
plinește, căci într-alt chip cu neputinţă este a se face ceva bun. 

Temistoclis era vrăjmaș de moarte lui Aristid, dar când s-au rânduit ei 
să meargă deputaţi pentru patrie, la un loc depărtat, ajungând la hotarul 
Patriei lor, au zis Aristid: Temistocli, ia să lăsăm vrajba ce avem între noi 
pe piatra aceasta, căci călătorim pentru folosul maicii noastre a Patriei, şi 
întorcându-ne iarăși pa aicea, vroind o vom lua atuncea, precum au şi urmat. 

Să lăsăm dar și noi în ceasul acesta, orice avem unul asupra altuia, să 
ne îmbrățișăm ca nişte fii ai unei maice, căci trebue a ne sfătui pentru folo- 
sul Patriei noastre, ca să vorovim fără sfială, neavând între noi pe vân- 
zătoriul, și cele de aicea vorovite nu vor fi pe uliţă auzite. Athinienii aveau 
case subt pământ, în care se adunau când aveau a se sfătui pentru folosul 
Patriei; și întrebând un judecătoriu pe pravilistul cu pricina, au răspuns 
acela, că sfaturile trebue în pământ să se păzească tăinuite, ca să nu le 
mânânce ciorile mai înainte de a răsări. Așadar, până ce cele socotite aice 
nu-și vor dobândi doritul sfârșit, și noi să urmăm Athinienilor, ca să nu 
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dăm la iveală cele sfătuite ca nu nenimerind să ne rușinăm, sau văzându-se 
de paseri să le ciupească și să nu mai odrăslească. Fieşte-carele dar, cu slo- 
bodă limbă și cu suflet duios de Patrie, nerăpindu-se de iubirea de sine, sau 
de interesul particulariu, vorovească fără sfială cele ce socotește pentru 
obştescul folos şi pentru fericirea Patriei, și darul cel Dumnezeesc să întă- 
rească sfaturile noastre la un cuget și să ne învrednicească a vedea feri- 
cirea ei şi scăparea de relele ce o au cuprins. Amin”. 

O contribuţie deosebită a avut marele mitropolit la întocmirea Regula- 
mentului Organic al Moldovei. Datorită intervenției şi marii sale persona- 
lități, a reușit să introducă unele măsuri pozitive privitoare la dezvoltarea 
învățământului. Prin pastorale, prefețe şi la diverse cuvântări îndemna 
poporul la unitate. 


Ctitor. Din activitatea mitropolitului Veniamin Costachi mai amintim: 

- în anul 1833 a pus bazele Catedralei mitropolitane, el însuși contri- 
buind lunar cu 1000 de lei. Ea va fi terminată de un succesor al său, mitro- 
politul Iosif cel Sfânt (sfințită la 23 aprilie 1887); 

- în jurul reședinței a ridicat numeroase clădiri anexe, făcând reparații 
şi la vechea Catedrală mitropolitană; | 

- în timpul primei retrageri la Neamţ, mitropolitul a ctitorit paraclisul, 
chilii, bibliotecă ș.a.; 

- a ajutat la refacerea Mănăstirii Agapia, distrusă de turci cu prilejul 
mișcării eteriste şi a ctitorit și paraclisul; 

- la Slatina, mănăstirea de retragere, de fapt, azilul Moldovei, a ridicat 
chilii, construcții gospodărești, făcând danii de veșminte, cărți, obiecte de 
cult; 

- a făcut danii Mănăstirii Sfântul loan de la Suceava, Mănăstirii Cocoş, 
Patriarhiei Ecumenice etc. 

Nu putem să nu amintim, cel puţin ca informaţie, că mitropolitul Ve- 
niamin a avut și preocupări sociale, încă din vremea când era la Iași, ca 
egumen la Mănăstirea Sf. Spiridon, apoi la Roman. Nu putem să încheiem 
fără să redăm portretul atât de frumos pe care i-l face marele Iorga: „Dacă 
ai fi întrebat acum șaizeci-șaptezeci de ani, în Iaşul lui Mihail Sturza 
Voievod, în care trăiau însă, pe lângă mulți tembeli şi zvăpăiaţi și atâţia 
oameni cu frumos caracter și cu multă râvnă pentru cele bune, atâţia 
bătrâni cuminţi și atâția tineri gata de multe jertfe, dacă ai fi întrebat pe 
boierul de modă veche ca și pe studentul din Paris, pe creștinul dreptere- 
dincios ca şi pe evreu chiar, cine e omul cel mai bun din Moldova, ei ar fi 
răspuns într-un glas: «părintele Veniamin». Dacă ai fi cercetat pe lângă 
aceiaşi oameni care e omul cel mai harnic din tară, acel care nu lasă nici o 
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clipă fără o întrebuințare folositoare altora, ţi s-ar fi arătat în căsuţa săracă 
a vechii Mitropolii dărăpănate un bătrân călugăr de aproape optzeci de ani 
care-şi mai aprindea candela vegherilor pentru a câștiga şi a împărtăși 
învățătura Scripturilor, care i se părea lui călăuza cea mai sigură pe grelele 
drumuri ale vieţii. Dacă ai fi vrut să știi care e cel mai sărac, cel mai lipsit, 
cel mai vândut de dator dintre făcătorii binelui care se vede și al multului 
bine pe care nu-l știe nimeni, ţi s-ar fi șoptit același nume venerat al octo- 
genarului Mitropolit: într-atâta lume amestecată și împărțită în ceea ce 
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priveşte judecăţile, era înțelegere deplină în această singură privinţă” 155, 


Mitropolitul Grigorie Dascălul (1823-1834) 


Spre sfârșitul lunii iunie 1822, Înalta Poartă întărește numirea banului 
Grigorie Ghica ca domn al Ţării Românești. În firmanul său de numire se 
spune lămurit ce a îndemnat pe sultan să revină la domniile pământene și 
anume „apostasia” fanarioților, arătaţi şi ca pricinuitori ai suferințelor 
Principatelor Române. 

Noul domn sosi în București la 24 septembrie 1822. Îndată, el a şi luat 
în primire treburile țării, însă în jurul tronului nu se aflau sfetnici. De 
aceea, Ghica Vodă rechemă în ţară pe mitropolitul Dionisie Lupu, pe epis- 
copi şi pe membrii Divanului. O parte dintre boieri şi episcopi se întorc. 
Mitropolitul Dionisie însă răspunde celor trei scrisori domnești că nu 
poate veni, invocând felurite pricini. Cum ţara nu putea rămâne fără mitro- 
polit, domnitorul Ghica a purces la alegerea de mitropolit. După ce mem- 
brii Divanului au stabilit că motivele invocate de mitropolit „sunt cu totul 
deșarte și fără de nici un temei"! au propus trei candidați pentru scaunul 
declarat vacant: Grigorie, arhimandritul de la Argeș, Teoclit ieromonahul 
și Grigorie ierodiaconul. Amândoi se aflau la Mănăstirea Căldărușani, ră- 
mânând ca domnul să aleagă pe unul din ei spre a fi hirotonit mitropolit. 
Domnitorul Ghica dorea „un călugăr român, cu inimă și cu învățătură”, or 
aceste condiţii le întrunea doar ierodiaconul Grigorie, care a şi fost chemat 
de domnitor la curte în 5 ianuarie. 

Ridicarea unui simplu ierodiacon la cea mai înaltă treaptă ierarhică 
este un caz cu totul neobișnuit pentru Biserica noastră. Tradiţia în Biserica 
munteaână era ca în scaunul de mitropolit al Ungrovlahiei să fie promovați 
episcopii de Râmnic sau unul din ceilalți episcopi sufragani, de Buzău sau 
Argeş. Însă în cazul lui Grigorie era o situație specială. Şi aceasta se datora 
situației politice nou apărute: domnitorul Ghica era primul domn pămân- 
tean după o perioadă de domnii fanariote care a durat aproape unsprezece 
decenii și voia să pună capăt promovărilor călugărilor greci. 

Mitropolitul Grigorie s-a născut la Bucureşti „din părinți pământeni şi 
de bun neam” la anul 1765, primind la botez numele de Gheorghe. A urmat 
cursurile școlii de la Sfântul Sava, aflată pe atunci în chiliile Bisericii 
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Domnița Bălașa, unde a învăţat „limba elinească, latinească, românească, 
teologia și alte științi”. Aici a cunoscut pe călugărul moldovean Gherontie, 
care fusese trimis la Bucureşti, împreună cu un ieromonah Dorotei, de 
către Paisie, starețul Mănăstirii Neamţ „spre învățătura limbii elinești”. Pe - 
la anul 1790, după terminarea școlii Sfântul Sava, tânărul Gheorghe îl 
însoți pe prietenul său Gherontie, cu care va lega o prietenie foarte strânsă 
la Mănăstirea Neamţ, unde „s-a dat spre ucenicie la prea fericitul părinte 
Paisie Velicicovschi și din mâinile lui au primit și chipul îngeresc și cu a lui 
părintească alegere s-au hirotonit și ierodiacon, schimbându-i-se numele 
în Grigorie și alegându-și ca stareţ și părinte duhovnicesc pe Gherontie”. 
Sub povăţuirea acestuia şi apoi împreună cu el, Grigorie își începe activi- 
tatea cărturărească. Drept ascultare călugărească, ierodiaconul Grigorie a 
primit să tălmăcească din elinește în românește, cărți folositoare de suflet. 

Când mitropolitul Dositei Filitti (1793-1809) al Ungrovlahiei a cerut 
de la Mănăstirea Neamţ să-i trimită doi călugări tălmăcitori de elinește, au 
fost trimişi, în 1796, Gherontie și Grigorie. Ajunși la Bucureşti, ei au 
tipărit, în 1799, în tiparnița Mitropoliei Carte folositoare de suflet. Alte 
cărți tipărite de ei: 

- Chiriacodromionul lui Nechifor Theotochis, cuprinzând tâlcuirea 
tuturor evanghelulor duminicilor de peste an (1801); 

- Octoihul care a fost corectat după unul grecesc (1811); 

- Tâlcuirea la epistoliile Sfinților Apostoli, tălmăcită din scrierile lui 
Teofilact, netipărită până astăzi (rămasă în manuscris). 

Alături de ascultarea de tălmăcire a cărților din elinește, mitropolitul 
Dositei l-a însărcinat și cu îngrijirea bibliotecii Mitropoliei. În anul 1802 
cei doi călugări cărturari se aflau iarăși la metania lor, în Mănăstirea 
Neamţ. În urma alegerii lui Veniamin Costachi în scaunul de mitropolit al 
Moldovei (1803, în urma morții părintelui său duhovnicesc, mitropolitul 
lacob Stamati), deoarece acesta îi cunoștea pe cei doi încă din vremea 
când era episcop de Huși (1792-1796)!% i-a îndemnat să tălmăcească 
scrierea lui Teofilact, Tâ/cuirea la Evanghelii, pe care, mai târziu, în 1805, 
a tipărit-o în tiparnița Mitropoliei din lași. Deoarece mitropolitul Ve- 
niamin avea nevoie de cărți teologice pentru Seminarul înfiinţat de el la 
Mănăstirea Socola, i-a însărcinat să tălmăcească și să tipărească Taina cre- 
dinții noastre cei pravoslavnice (în 1803), o carte sub formă de întrebări și 
răspunsuri, Dogmatica Sfântului loan Damaschin (în 1806)'%. 

În timpul izbucnirii războiului ruso-ture din 1807, mitropolitul Ve- 
niamin a fost nevoit să se retragă la Mănăstirea Neamţ, punând aici bazele 
unei noi tipografii, lucrare la care vor fi ajutaţi și de cei doi călugări 
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cărturari Gherontie și Grigorie. Cea dintâi carte tipărită aici, în 1807, este 
Viețile Sfintilor pe luna septembrie. 

După încheierea păcii, în toamna anului 1812, cei doi prieteni, Ghe- 
rontie și Grigorie, împreună cu alți doi călugări pleacă într-o călătorie la 
Sfântul Munte Athos „ca să se închine sfintelor mănăstiri celor de acolo și 
să se întâlnească cu părinţii cei cuvioși pentru folosul sufletului”. La 
întoarcere, în apropiere de orașul Filipopoli (Plovdiv, Bulgaria) au fost 
atacați de tâlhari, care după ce i-au supus la tot felul de chinuri, le-au luat 
tot ce aveau. Gherontie, fiind mai în vârstă, a murit acolo. Prietenul său 
Grigorie, împreună cu un alt călugăr (Calinic) l-au înmormântat în apro- 
piere, la Mănăstirea Anarghiri!%. 

În 1814, Grigorie se afla tot la Mănăstirea Neamţ, urmându-și ascul- 
tarea de tălmăcire și tipărire a cărţilor. În această perioadă tipăreşte: 

- Kegragarion (traducerea fiind făcută mai înainte de Gherontie) a lui 
Augustin!” la care a mai adăugat și o traducere a sa (1814); 

- Apologia Sfântului Dimitrie al Rostovului (traducerea lui Gherontie) 
(1816-1817); | 

- Tălcuirea pre scurt... la antifoanele celor 8 glasuri a lui Calist Xan- 
topol (tot traducerea lui Gherontie) (1816-1817). La aceasta din urmă, 
Grigorie adaugă și traducerea sa în românește a trei alcătuiri „pentru 
purcederea Prea Sfântului Duh”. Tot acum, la rugămintea călugărilor 
nemţeni scrie şi Viața cuviosului staret Paisie; 

- în 1816 tipărește la Neamţ traducerea lucrării lui Atanasie din Paros, 
Arătare sau adunare pre scurt a dumnezeeştilor dogme ale credinței, tra- 
ducere făcută la îndemnul episcopului Iosif al Argeșului care arăta în 
prefaţă că această carte ar putea pe români „măcar să-i ferească de uniaţie, 
dacă nu să întoarcă pe cei rătăciţi 2%, 

După această dată Grigorie a părăsit Neamţul, venind la București, 
sub ocrotirea episcopului Iosif al Argeșului, care l-a așezat la Mănăstirea 
Antim, metocul Argeșului. Aici a tradus din greacă o Apologie a fecioriei, 
tipărită la București la 1817. 

La Antim a rămas puţină vreme, după care s-a îndreptat spre Căl- 
dăruşani. Să nu uităm că la această mănăstire stareț era Gheorghe, unul din 
ucenicii cei mai apropiaţi ai Sfântului Paisie, or el crescut în duhul lui 
Paisie găsea aici o atmosferă cât mai apropiată de cea a Mănăstirii Neam- 
țului. La Căldărușani, din porunca mitropolitului Dionisie Lupu a tradus o 
serie de cărți: Șase cuvinte pentru preoție ale Sfântului loan Gură de Aur 
(în 1820), iar în anul următor, 1821, Cuvânt pentru preoție al Sfântului 
Grigorie de Nazianz. 
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De aici a fost chemat în anul 1823 la cea mai înaltă demnitate eclesi- 
astică a țării. Dar situaţia pe care a găsit-o era foarte grea: episcopiile erau 
văduvite ori păstorite de oameni nu tocmai vrednici; ţara se afla într-o 
situație destul de grea ca urmare a războiului ruso-turc (1808-1812) şi 
mișcarea lui Tudor Vladimirescu; Mitropolia avea datorii mari lăsate de 
predecesorii săi (Dositei, Nectarie şi Dionisie), mănăstirile se mai aflau 
încă sub cârmuirea egumenilor greci; ierarhii greci de peste Dunărea hiro- 
toneau mulți preoţi, mai mulţi decât era necesar; dările pe care trebuiau să 
le plătească grecii se înmulțiseră, foarte mult. Să nu uităm că el urmează cu 
excepția lui Dionisie Lupu care a păstorit doar doi ani, după o Peri daca de 
stăpânire fanariotă, de abuzuri și neorânduieli. 

Vremurile grele, în care a fost chemat mitropolitul Grigorie să păs- 
torească Ţara Românească, cereau de la el însușirile unui om conducător 
înțelept și plin de curaj. Este adevărat că toate așteptările au fost împlinite, 
deși până atunci el avusese preocupări exclusiv cărturărești. Şi considerăm 
că virtuțile sale de om luminat, smerit, adânc pătruns de viața călu- 
gărească, milostiv și ferm în acțiunile sale au făcut ca el să fie unul din cei 
mai mari mitropoliți ai Bisericii noastre. Între măsurile luate de mitropolit 
amintim: 

- în primul rând se îngrijește de ocuparea scaunelor vacante (la Argeș, 
Grigorie Râmniceanul, la Râmnic, arhimandritul Neofit, iar doi ani mai 
târziu va alege la Buzău pe ucenicul episcopului Iosif, Chesarie); 

- pentru că preoții pe atunci erau scutiți de dări către vistieria țării, 
intrau foarte mulți în preoție fără pregătire, fiind hirotoniți, pe bani, de ie- 
rarhi de peste Dunăre. Pentru a pune capăt acestei „simonii colective”, în 
1824 a cerut patriarhului ecumenic să oprească pe mitropolitul de Vidin și 
episcopul de Vraţa de la hirotonia celor din alte eparhii, cerând, în același 
timp, domnului să pună la bir pe toți preoții hirotoniți necanonic; 

- a luat măsuri împotriva protopopilor care „jăfuiau pe preoţi si dia- 
coni” cu felurite dări (darea bastonului, pentru adeverinţa de hirotonie, 
pentru cercetarea bisericilor, pentru adeverinţa de duhovnicie, pentru rezol- 
varea diferitelor gâlcevi, la adunarea banilor pentru întreținerea scolilor); 

- s-a îngrijit de şcoli, al căror efor era. El personal s-a îngrijit de 
aducerea de buni profesori, până la Viena chiar, cu obligația de a fi români 
şi ortodocși. Participa adesea la examene, ajuta pe elevii săraci și a stăruit, 
probabil după exemplul dat de Veniamin Costachi în Moldova, pentru 
înfiinţarea de seminarii; 

- a desființat obiceiul de a da Sfântul Mir pe bani; 

- a pus ordine în viaţa călugărească. Mitropolitul Grigorie a fost un om 
pe cât de iubitor, pe atât de aspru îndrumător, ca unul care fusese format de 
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starețul Paisie. În vremea aceea însă era o „rea obișnuință”, o mentalitate, 
anume că dacă cei căsătoriți se vor călugări înainte de moarte, se vor 
mântui. Deoarece mulți cereau călugăria la caz de boală, dacă se făceau 
sănătoși ei trăiau mai departe cu soțiile lor. Mitropolitul Grigorie a desfi- 
ințat acest „rău obicei” arătând că „Domnul Hristos s-a răstignit nu numai 
pentru mântuirea câlugărilor, ci pentru a tuturor creștinilor de obşte”; 

- a luat măsura de schimbare a egumenilor greci cu români??. 
Bineînţeles că această măsură a deranjat pe grecii de la Locurile Sfinte 
văzându-se lipsiţi de atâtea venituri. Drept urmare, ei încep o luptă acerbă 
pentru revenirea la vechile orânduieli. În acest sens, ei au adresat Porții o 
jalbă, arătând că li s-a luat în mod nedrept dreptul de stăpânire asupra 
mănăstirilor. Între altele, Sfintele Locuri au primit acordul Porții de a tri- 
mite un fel de „exarhi” în Țara Româneasacă pentru a vedea care era 
situația mănăstirilor închinate. Nu știm rezultatul cercetărilor făcute de 
„exarhii” Locurilor Sfinte, dar aflăm în schimb dintr-un raport al Divanu- 
lui din 15 mai 1825 că până atunci se plătise pentru Locurile Sfinte suma 
de 318.000 taleri, socotiți pe 4 ani, în timp ce veniturile mănăstirilor pe 
anul 1825 era de 710.000 taleri. Și cu toate acestea, Locurile Sfinte nu 
erau mulțumite cu banii pe care-i primiseră. Mitropolitul Grigorie, pentru 
a apăra drepturile mănăstirilor, a trimis o adresă la Înalta Poartă, semnată 
de cei trei episcopi, de zece egumeni și 90 de boieri, cu solicitarea ca 
aceasta (Poarta) să hotărască ce procent să se dea mănăstirilor de peste 
hotare. Hotărârea Porții a fost aceea de a se da Sfintelor Locuri doar a treia 
parte din veniturile mănăstirilor închinate, pe anii 1823-1826. În vederea 
unei mai bune evidențe a veniturilor mănăstirilor, mitropolitul a inițiat 
înfiinţarea unei „Case a mănăstirilor” 25. 

În urma acestei măsuri situația mănăstirilor închinate s-a îmbunătăţit, 
însă noua stare de lucruri n-a durat prea mult, deoarece în urma Con- 
venției de la Akerman (1826) Rusia câștiga dreptul de protectorat asupra 
Tănilor Române, iar călugării greci intrau sub ocrotirea Porții. Aceștia, 
prin bani, smulgeau consulilor ruși de la Constantinopol firmane care le 
dădeau dreptul să reintre în proprietatea mănăstirilor închinate. Mai mult, 
chiar la scurtă vreme egumenii greci primesc dreptul de reîntoarcere a 
călugărilor greci la conducerea mănăstirilor închinate. 

Primind aceste porunci, Divanul a trecut la împlinirea lor. Mitropo- 
ltul Grigorie a luat inițiativa ca, împreună cu boierii, să înainteze o ana- 
foră către domnitor, prin care se arată drepturile ţării asupra mănăstirilor 
închinate, cerând „ca egumenii greci, ce se vor orândui acum, să fie înda- 
torați a le ocârmui întocmai după glăsuirea testamenturilor ctitoriceşti. lar 
ca să se poată păzi o asemenea netăgăduită dreptate socotesc de trebuință 
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să nu lipsească de asupra egumenilor privigherea Sfintei Mitropolii, a 
Logofeţiei și a neamurilor ctitoricești spre a nu se ajunge iarăşi la 
dărăpănare "20%. 

Din nefericire, la scurt timp izbucnește un nou război între ruși și turci, 
la 1828, în urma căruia Principatele Române trec sub ocrotirea Rusiei, 
care numește un conte rus în funcția de „Președinte împuternicit al Diva- 
nurilor Moldovei și Munteniei” 205. Ghica părăseşte tronul la 28 aprilie 
1828 și încercă să fugă în Ardeal lăsând locțiitor de domn pe mitropolitul 
Grigorie. Aceasta însă, n-a avut o viață mai liniştită deoarece a început să 
se întețească împotriva lui atacurile boierilor „fiindcă nu le făcuse ha- 
târurile "2%, De asemenea, ei erau nemulțumiți de opoziția pe care o făcuse 
mitropolitul, în mai multe rânduri, în încercarea lor de a pune o serie de 
biruri pe preoți, sau pentru a-și apăra „duhovniceasca turmă”. Ca urmare a 
tuturor nemulțumirilor lor, el a fost surghiunit la Chișinău, în februarie 
18209. 

În urma păcii de la Adrianopol, atât unii boieri cât și mitropolitul au 
cerut întoarcerea lui în țară. | se răspunde că pentru păstrarea „rânduielii 
de acum” e mai bine să mai rămână o vreme acolo până la intrarea dom- 
nilor în Principate. Mitropolitul a fost deci nevoit să mai rămână la 
Chișinău până în ianuarie 1832. În toată această vreme el a purtat cores- 
pondenţă cu episcopul Neofit al Râmnicului, devenit locțiitor de mitro- 
polit. Din corespondenţa sa reiese dragostea pe care marele mitropolit 
cărturar o manifesta față de credincioșii săi, precum odinioară Sfântul 
Ciprian de Cartagina în timpul fugii sale din cauza persecuțiilor. 

La sfârșitul anului 1831, generalul Kiseleff mijloceşte pe lângă ţar 
pentru a-i da permisiunea mitropolitului Grigorie de a se întoarce în pa- 
trie. La întoarcere, după popasul făcut la Iași, la mitropolitul Veniamin, 
care și el în două rânduri a fost retras, sosește la Focșani, apoi la Buzău, 
unde i se aduce la cunoștință că trebuie să mai rămână pe loc, deoarece din 
motive politice nu poate să-și reia scaunul de mitropolit. La solicitarea de 
a face „paretisis” a răspuns foarte ferm: „Dumnezeu mi-a dat suflet și 
eparhie și când îmi va ieși sufletul, atunci voi lăsa eparhia, căci „acestea 
sunt lucruri care privesc mântuirea sufletelor "208. 

Aici mitropolitul a fost nevoit să rămână mai mult de un an (februarie 
1832 — aprilie 1833), după care a avut acceptul de a se stabili la Căldă- 
rușani. După o şedere de 4 luni la Căldărușani, în sfârșit, la 22 august 1833 
mitropolitul Grigorie își reia scaunul mitropolitan. În primăvara anului 
1834, prin stăruința mitropolitului au fost discutate și aprobate „Proiectul 
pentru organizarea mănăstirilor”, precum și cel „pentru seminaruri, proto- 
popi şi preoți”. A păstorit în scaunul Ungrovlahiei până în 22 iunie 1834, 
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fiind înmormântat, stând în scaun, într-un „mormânt boltit”, lângă Cate- 
drala mitropolitană din București. După șapte ani, osemintele lui au fost 
duse şi înmormântate la Căldărușani. 

Cum era și firesc un cărturar de talia lui Grigorie nu putea să nu-și 
continue activitatea de traducător şi editor de cărți. Ca mitropolit a tipărit 
următoarele cărți: 

- Dovedire împotriva eresului armenilor (1824); 

- Două cuvinte ale Sfântului Casian Romanul (1825); 

- Cuvinte puţine din scrierile Sfântului Vasile cel Mare și Grigorie 
Teologul (1825); 

- Cuvinte puţine ale Sfântului loan Gură de Aur (1827): | 

- Cuvânt pentru muierile cele rele şi cele bune ale aceluiași autor (1827); 

- Învățătura pentru nunţi (1827); 

- Pravoslavnica Mărturisire a lui Petru Movilă; 

- Zece cuvinte pentru dumnezeiasca Pronie a lui Teodoret de Cyr (1828); 

„- Patericul (1828). 

La Buzău, în perioada de peste un an de zile, mitropolitul Grigorie a 
fost foarte activ. Aici a tradus și tipărit o serie de cărți „pentru folosul 
sufletesc” al preoţilor și credincioşilor. Cărţile tălmăcite și tipărite de el la 
Buzău sunt: 

- 22 cuvinte despre Purcederea Sfântului Duh a lui losif Vrienie 
(1832); 

- Epistolia de obşte a patriarhului Fotie al Constantinopolului, la care 
a mai adăugat Două cuvinte doveditoare pentru purcederea Sfântului Duh 
a Sfântului Grigorie Palama (1832); 

- Împărțirea de grâu şi Puţul de aur ale Sfântului loan Gură de Aur 
(1833). În prefața primei cărți face următoarea mărturisire: „Numai atâta 
voiesc să trăiesc, cât să ajutorez pravoslaviei și neamului și fraților ca să 
poată cu înleznire, prin învăţăturile sfinților să dobândească bunătăţile cele 
veșnice 2%, Nu putem, de asemenea, să nu amintim că și el, asemenea mi- 
tropolitului Veniamin Costachi, a trimis tineri la studii în străinătate”!0. 


Regulamentele Organice?" 


Regulamentele Organice au fost ceea ce astăzi se numeşte o Con- 
stituţie. Spre deosebire de aceasta, care cuprinde numai principiile gene- 
rale, Regulamentele cuprindeau alături de ele (de principii) și dispoziţiile 
amănunțite cuprinse în principiile generale. Cu alte cuvinte, principiile 
erau dezvoltate, astfel Regulamentele nemaiavând nevoie de alte legi ex- 
plicative. 

Aceste Regulamente, deși erau elaborate de Stat, cuprindeau și anu- 
mite norme privitoare la Biserică. Având în vedere contextul de atunci 
(când au apărut), acest lucru nu surprinde, deoarece, în baza unei tradiţii 
îndelungate, relaţiile dintre Biserică și Stat erau de tip bizantin, adică 
Statul legiferând şi pentru Biserică. | 


Situaţia Bisericii din Ţările Române până la apariți 
Regulamentelor Organice 


Biserica Română se organizase într-o dependință mai mult formală de 
Patriarhia de Constantinopol. Această organizare însă, nu era fixată rigu- 
ros prin lege. Domnitorii recunoșteau Biserica şi modul de organizare a ei, 
însă în ceea ce privește competenţa lor în probleme bisericeşti nu era 
prevăzută prin lege. 

Din punct de vedere politic, Țările Române erau vasale turcilor, ames- 
tecul lor, mai ales în perioada fanariotă fund din ce în ce tot mai mare în 
treburile interne. Ca recunoaştere a vasalității, Ţările Române trebuiau să 
plătească sume din ce în ce mai mari. Domnitori dețineau atât puterea le- 
gislativă cât și cea judecătorească și executivă. Fi numeau pe boieri în 
functiile politice și administrative, iar țara o conduceau ajutaţi de Divan, ca 
dreptar având obiceiul pământului și Pravilele, La noi s-au aplicat Pravilele 
românești, cât şi anumite legiuiri greceşti, însă, de la începutul secolului al 
XVIII-lea legile încep să fie nesocotite, făcându-se multe abuzuri. 
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În viaţa socială, în Ţările Române se disting două clase: boierii cu 
pământul, funcţii și scutiri, pe care și le măreau mereu, și țăranii cu dări și 
contribuţii care, la fel, creșteau neîncetat. Pe lângă cele două categorii mai 
erau negustorii și clericii (cu anumite privilegii), precum și țiganii (robi). 

La începutul secolului al XIX-lea, datorită influenţei apusene și boie- 
rimea de la noi s-a divizat. Pe de o parte marii boieri, care doreau să-și 
menţină vechile privilegii (ceea ce și reușesc în 1827), iar pe de altă parte 
micii boieri care doreau o participare mai intensă la viaţa politică, precum 
și înfăptuirea unor reforme liberale (sigur, în interesul lor, pentru că, în 
mod firesc, fiecare categorie socială dorea o reformă în avantajul său). 

Pe plan politic internațional, Rusia, ca cea care se considera apără- 
toarea Ortodoxiei în fața semilunii, își făcea tot mai simțită prezenţa (și 
amestecul) în Ţările Române. Deoarece Țările Române erau considerate 
ca parte a Imperiului Otoman, orice război între ruși și turci începea prin 
ocuparea lor (a Ţărilor Române) de către cei dintâi. Așa se face că după 
războiul încheiat prin pacea de la Adrianopol (1829), Rusia obține dreptul 
de protectorat asupra Principatelor. O condiție pusă de către ruşi, chiar 
înainte de această pace, a fost aceea ca domnitorii nostri să facă Regula- 
mente pentru organizarea Principatelor. 

Astfel, sub Grigorie Ghica și loan Sandu Sturza (1822-1828) se 
rânduiesc membrii comisiilor pentru elaborarea acestor Regulamente, însă 
fără a finaliza aceste proiecte. De aceea, sub ocupația rusească dintre 1828- 
1834, rușii iau sub supravegherea lor întocmirea acestor Regulamente. Ei 
rânduiesc o nouă comisie din opt boieri, câte patru din fiecare Principat, 
plus doi secretari. Această comisie, lucrând după instrucțiuni rusești, 
elaborează în 1829 partea politică a Regulamentelor (în timpul guvernării 
generalului Jeltuhin). Sub guvernarea generalului kiseleft (1829-1834), 
care adaugă comisiei încă două ajutoare și se luptă pentru introducerea 
unor măsuri umanitare şi liberale în aceste legiuiri, se elaborează partea 
administrativă a Regulamentelor, operă încheiată la 30 martie 183022. 

Deși făcute la dorința, după instrucțiunile și sub supraveghera rușilor, 
Regulamentele nu sunt operă pur rusească, cum le socotesc unii. La al- 
cătuirea lor au participat şi boieri români, care au ținut seama de vechile 
așezări, de obiceiul pământului și de situația existentă la noi, încât Regu- 
lamentele, în parte, sunt și operă românească. Ca orice lege și Regula- 
mentele au părți negative (menţinerea privilegiilor unor clase sociale, 
știrbirea autonomiei Principatelor etc.), dar și pozitive, prin aceea că se 
punea început organizării moderne a Statului nostru. Ele au intrat în vi- 
goare la 1 iulie 1831 în Țara Românească și la | ianuarie 1832 în Moldova. 
Cuprinsul lor este aproape identic. Pe lângă probleme de natură politică şi 
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administrativă, ele cuprind și probleme privitoare la Biserică (cap. VIII 
pentru Țara Românească, iar cap. LX pentru Moldova). 

Privitor la Biserică sunt mai multe prevederi, ele referindu-se la: insti- 
tuirea, judecarea situația materială și cultura preotului, la averea biseri- 
cească, la activitatea politică şi socială a clerului ș.a. În general, dispo- 
zițiile referitoare la Biserică, în cea mai mare parte, consfințesc tradițiile și 
starea de lucruri existentă, însă ele aduc şi elemente noi. 


Instituirea clerului. În legătură cu instituirea clerului înalt, Regula- 
mentele prevăd că pentru a păstra vechile privilegii și a se evita abuzurile, 
mitropolitul și episcopii se vor alege numai dintre preoții pământeni, cu- 
noscuţi pentru credinţa, destoinicia și învățătura lor. Alegerea, după obi- 
ceiul țării, avea să fie făcută de Adunarea Obștească Obișnuită, împreună 
cu boierii din treapta întâi, care nu sunt membri ai acestei Adunări. După 
întărirea alegerii din partea domnitorului, cel ales se înscăuna și urma să 
conducă după canoane, pravile și obiceiurile țării. Mitropolitul se alegea 
dintre episcopii în funcțiune și urma să primească întărirea canonică de la 
Constantinopol, după obicei. 

Referitor la clerul de rând, Regulamentele prevăd că hirotonii de pre- 
oți și diaconi se vor face numai cu aprobarea scrisă a domnitorului. 
Această aprobare se dădea în urma raportului logofătului bisericesc — un 
fel de ministru al cultelor — în care se arăta că este nevoie de un preot sau 
diacon și că respectivul candidat a absolvit seminarul, iar arhiereul l-a 
găsit vrednic. În Moldova, din acest punct de vedere, s-a făcut excepție, 
aici parohiile vacante putând fi ocupate de preoții supranumerari existenți, 
până vor veni absolvenți de seminar. 

Alegerea egumenilor (mai ales pentru Țara Românească) se putea 
face numai după ce aceștia primeau întărire domnească și că orice alegere 
de stareț trebuia anunţată logofătului bisericesc. Regulamentele inter- 
ziceau luarea de bani pentru hirotonie sau pentru așezarea egumenilor, 
specificându-se chiar, că logofătul bisericesc urma să supravegheze ca 
întreg clerul să se poarte cu bună rânduială și să păzească legile țării. 

După cum se vede, amestecul domnitorului în instituirea clerului era 
hotărâtor şi chiar peste limita considerată normală. Acest amestec existase 
și înainte, însă el era considerat abuz. Acum însă, el capătă temei legal. Cu 
toate că din punct de vedere bisericesc, canonic, după vechile pravile și 
după obiceiul pământului acest amestec era îngăduit, acum, prin modul 
cum era văzut în Regulamentele Organice, el constituia un pas spre progres 
în organizarea Bisericii noastre, pentru faptul că se punea ordine şi se fixau 
criterii în recrutarea clerului, încetând abuzurile din perioada fanariotă. 


138 


Judecarea clerului. Regulamentele Organice privitor la acest capitol 
hotărăsc că ierarhii şi protopopii vor avea competenţă să judece numai 
pricinile duhovnicești şi bisericești dintre clerici, cele civile urmând să fie 
judecate de către judecătoriile laice. Ele mai prevăd că în judecăţile civile, 
clericii vor fi reprezentați prin avocaţi și nu vor merge ei înșiși în faţa 
judecătorilor civile pentru a nu fi înjosită demnitatea lor. 

Ele prevăd că mitropolitul și episcopii își pot pierde scaunele pentru 
abateri duhovnicești și politice. Regulamentul Moldovei prevedea ca ie- 
rarhii cu abateri duhovnicești să fie judecaţi de 12 arhierei eparhioți și titu- 
lari din Principate sau şi din alte părți dacă acest număr nu poate fi întrunit 
la noi. Pentru abateri politice (îndemnul poporului la răscoală şi nesupu- 
nere față de lege), ei urmau să fie judecaţi de cei 12 arhierei și 12 boieri, 
sub condiția ca aceștia să nu fi fost rude sau dușmani ai arhiereului 
judecat?!5. Raportul acestei comisii, încheiat după majoritatea părerilor, se 
întărea de domnitor și, dacă vinovăția era dovedită, se trimitea patriar- 
hului de Constantinopol spre caterisire. Dacă cercetarea adeverea că pâra 
a fost neîntemeiată, pârâtorul era pedepsit luându-i-se boieria, dacă era 
boier, iar, dacă nu era boier, se pedepsea după pravile. 

Preoţii aveau și ei o anumită atribuţie judecătorească, ei făcând parte 
din comisia de împăciuire, care se va organiza în fiecare sat și vor cerceta 
în fiecare duminică, împreună cu trei jurați aleși, căutând să împace pe 
împricinați. Dacă ei nu reușeau, îi trimiteau judecătorilor de primă 
instanţă. 

Datorită cinstirii care s-a dat clerului atât înainte, cât şi acum, Regula- 
mentele au recunoscut clerului un tratament deosebit la judecăți: 

- judecarea prin mandatari; 

- judecarea după canoane; 

- judecarea de către instanţele civile numai după ce li s-a ridicat darul 
preoţiei ca și nesupunerea la înjosiri. 


Atribuţii politice și sociale ale clerului. Potrivit Regulamentelor, în 
fiecare Principat, mitropolitul și episcopii vor face parte din Adunarea 
electivă respectivă — așa-numita Adunare Obștească Extraordinară — mi- 
tropolitul sau, în lipsa acestuia, episcopul mai mare în rang, fiind de drept 
preşedintele acestei Adunări şi conducând alegerea domnitorului. De ase- 
menea, ei făceau parte din Adunările Obștești ale fiecărui Principat (care 
aveau atribuţii legislative), mitropolitul deținând președinția fiecăreia. Din 
acest punct de vedere, rolul protopopilor era foarte redus, ei făcând doar 
parte, alături de ispravnici, la alegerea deputaţilor ținutali pentru Adunarea 
Obştească Extraordinară, supraveghind respectarea legalităţii. În Moldova, 
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€1 erau și membri în comisia ținutală de catagrafie (de recensământ). La 
cea din urmă comisie lucrau şi preoţii, ei având doar un rol ajutător. În 
Muntenia, preoții împreună cu aleşii sătenilor și cu proprietarul moşiei 
aveau grija administrării Cutiei obștei, un fel de buget al satului, ei păs- 
trând una din cele două chei de la lada cu bani, precum și registrele de 
venituri şi cheltuieli. 

Între atribuţiile social-caritative ale clerului din Moldova amintim că 
ei dădeau bani din Cutia Milelor celor săraci, de faţă cu protopopii, sumele 
Şi persoanele ajutate fiind trecute într-un registru. Aceste ajutoare se 
dădeau în urma unei adeverinţe eliberate de preot şi un fruntaș al satului. 
Preotului 1 se trimitea un extras din condica celor ajutoraţi și. tot el avea 
sarcina de a anunţa căsătoria, mutarea sau moartea vreunuia dintre cei aju- 
torați. Tot preoţii trebuiau să anunţe Casa Copiilor aflaţi, dacă se afla 
vreun copil părăsit și să-l boteze fără nici o pretenție. 

O atenţie deosebită se acorda prin ținerea actelor de stare civilă, lege 
ce a rămas în vigoare până la 1864. 

O dispoziție specială era cea privitoare la pastorația ţiganilor. Por- 
nindu-se de la premisa că sălbăticia și nelegiuirile țiganilor își au cauza în 
îndepărtarea lor de religie, se cerea ca ierarhii să dea instrucțiuni preoților 
asupra felului cum aceștia vor aduce la mântuire și pe ţigani și-i vor face 
“să-și îndeplinească datoriile lor către semeni. Această măsură era unul din 
primii pași, care va duce în final la eliberarea țiganilor domneşti și mă- 
năstirești — 1844 în Moldova și 1847 în Muntenia — și în răscumpărarea 
celor particulari. 


Cultura clerului. Deoarece Regulamentele opreau hirotonia celor 
fără studii, pentru a crea premisele respectării acestei legi, ele au prevăzut 
înființarea de seminarii și menținerea celui deja existent de la Socola. 
Grija materială a seminariilor este trecută pe seama Statului, fixându-se a- 
locaţii bugetare pentru întreţinerea lor. De asemenea, Statului i se dă drept 
de control asupra învățământului, legiuindu-se că logofătul bisericesc va 
priveghea asupra școlilor teologice și se va îngriji, împreună cu episcopul 
eparhiot, ca să se aplice întocmai regulamentul ce se va face pentru pro- 
fesori, învăţământ și disciplină. 

Înfiinţarea și organizarea seminariilor, instituții speciale pentru pre- 
gătirea clerului, era o măsură bună și binevenită, deoarece cultura clerului 
lăsa mult de dorit. Se ştie că învățământul teologic se făcea în vechime pe la 
mănăstiri Și episcopii, însă, în general, era destul de redus. De multe ori toc- 
mai cei ce trebuiau să susțină învățământul teologic, îi puneau piedici, încât 
Statul a tost nevoit să „ducă o adevărată luptă pentru luminarea clerului”. 
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Conducerea seminariilor a fost încredinţată ierarhilor, până la mijlocul 
secolului al XIX-lea, când amestecul Statului în acest domeniu a devenit 
mai accentuat. 


Situaţia materială a clerului. Regulamentul Ţării Românești pre- 
vedea pentru preoţi și diaconi scutiri de orice fel, cu excepţia celor răs- 
popiți și răsdiaconiți. Același Regulament pentru Moldova cuprindea mai 
multe măsuri privitoare la dările preoților şi diaconilor, însă destul de 
confuze. De pildă, pe de o parte se spune că preoţii și diaconii fac parte din 
categoria celor nesupuși la nici o dare. Pe de altă parte, se prevedea ca 
proprietarii să nu ceară preoților, diaconilor şi dascălilor clacă, dare sau 
dijmă, ori plată pentru locul caselor lor, afară de cazul că ar avea vii, 
prisăci sau oi, din acestea fiind obligaţi să dea și ei dijmă ca şi ceilalți 
locuitori sau după înțelegerea cu proprietarul. De asemenea, se fixa o 
dajdie a tagmei bisericești către Stat în sumă de 20 lei pe an pentru preoti, 
14 lei pentru diaconi şi 8 lei pentru dascăli, plătibilă în două rate, iar 
dajdiile către scaunele eparhiale rămâneau să se fixeze mai târziu printr-un 
regulament făcut de mitropolit, episcopi și marele logofăt, regulament 
care urma a fi cercetat de Adunare și întărit de domn. Cu alte cuvinte, prin 
Regulamente Organice preoții din Țara Românească erau scutiţi integral 
de dări, pe când cei din Moldova numai parţial. 

Cu toate acestea, preoții plăteau și până la Regulamente și după aceea 
două dări tradiționale: una către domn și una către vlădică, iar suma varia. 
„În ceea ce priveşte întreținerea materială propriu-zisă a clerului, Regu- 
lamentele cuprind dispoziții noi. Pe de o parte, se lăsa preoților încasarea 
veniturilor de epitrahil, iar pe de altă parte, se legiuia să se dea preoților o 
anumită suprafaţă de teren pentru arătură și pășune, precum și loc de casă 
și grădină. Pământul preoților și diaconilor urma să fie lucrat de săteni, 
preoții dând doar sămânța, pe când dascălii trebuiau să-și lucreze ei înșiși 

pământul. 

În principiu, se hotăra că preoții trebuiau să facă slujbele bisericeşti 
fără să pretindă plată de la locuitori, mulțumindu-se cu ceea ce fiecare 
dădea. Totuşi, Regulamentele precizau că taxele pentru botezuri, cununii 
și înmormântări se vor fixa printr-un regulament făcut de autoritățile bise- 
ricești împreună cu cele politice. Tot printr-un astfel de regulament urmau 
să fie fixate şi lefurile protopopilor și ale iconomilor. 

Dispoziţiile Regulamentelor Organice referitoare la starea materială a 
clerului au fost pozitive, însă, din nefericire, ele n-au fost aplicate decât 
parțial. De pildă, chiar dacă preoții au primit pământ, acesta nu era lucrat de 
către săteni, ceea ce a determinat pe preoți, de multe ori, să-și abandoneze 
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slujirea şi să lucreze pământul. Acest lucru a făcut ca mulți seminariști să 
nu mai fie atrași către preoție. De aceea, Statul a fost nevoit să ia măsuri 
prin care să se dea pământul stabilit prin lege clericilor, iar pe săteni îi 
obliga să-l lucreze. Cu toate încercările Regulamentelor, situația materială 
a clerului nu s-a schimbat substanţial, nu s-a îmbunătăţit, ceea ce a făcut ca 
și în viitor (1864 şi 1893) să se ia măsuri în același sens. 

Regulamentele mai conţin și câteva dispoziţii prin care se fixează ve- 
niturile speciale ale unor biserici. Se hotărăște ca la oraș bisericile să nu mai 
fie înăbușite de clădiri. De asemenea, în Moldova se preconiza înființarea 
de cimitire, cu un paraclis la mijloc pentru slujbă și cu două chilii la poartă 
(una pentru cioclul de serviciu, cealaltă pentru depunere). 

Așadar, Regulamentele Organice marchează o etapă atât în dezvol- 
tarea organizării Statului cât și în cea a Bisericii. Având în vedere con- 
textul în care au fost date (abuzuri, dezordine şi nesiguranța create de 
regimul fanariot) ele vin să aducă ordine şi stabilitate. Raporturile dintre 
Biserică și Stat suferă o modificare sub influenţa concepției care exista în 
Rusia în acest domeniu încă din vremea lui Petru cel. Mare. Ca urmare a 
acestei concepții, mult atenuată la noi, rolul ierarhului în viaţa politică se 
restrânge, iar amestecul Statului în problemele bisericești creşte. Statul, de 
pe acum pe o bază legală, începe să controleze şi să legiuiască tot mai mult 
pentru Biserică, atingând apogeul în vremea lui Alexandru loan Cuza. Pe 
de altă parte, măsurile referitoare la organizarea Bisericii, pe care le 
cuprindeau Regulamentele, erau necesare, deoarece organizarea Bisericii 
slăbise mult în perioada fanariotă, iar în administraţie erau multe abuzuri. 
Regulamentele Organice au dat cea dintâi lovitură — pe tărâm de legalitate 
și organizare statornică — abuzurilor, corupției economice şi morale, aduse 
de stăpânirea turco-fanariotă. 


Mitropolitul Andrei Şaguna al 
Transilvaniei (1864-1873)' 


Familia Şaguna. Tatăl său, Naum Șaguna făcea parte dintr-o familie 
de negustori aromâni. Mama sa, Anastasia, de asemenea, făcea parte tot 
dintr-o familie de negustori aromâni, Mutsa. Ambii provenind din familii 
de negustori, nu exista nici un semn care să arate că unul din membrii 
acestei familii avea să devină într-o zi conducătorul religios şi politic al 
românilor din Transilvania. 

Despre familia Şaguna, ale cărei origini sunt databile cel puţin din 
1606, în general, se știe că la începutul secolului al XVIII-lea erau negus- 
tori bine așezați, stabiliți în orașul Moscopole, un centru economic şi cul- 
tural înfloritor în sudul Albaniei de astăzi. Ca cei mai mulți dintre aro- 
mâni, ei se ocupau cu transportul de mărfuri între Veneţia și porturile 
aflate de-a lungul coastei Mediteranei de Răsănit. 

În a doua jumătate a secolului al XVIII-lea importanța comerțului pe 
uscat în sudul Balcanilor și o dată cu el și rolul de centru comercial al 
localității Moscopole au căzut, pe de o parte, din cauza declinului Veneţiei, 
iar pe de altă parte, din cauza corupției aparatului administrativ turcesc, 
care încuraja bandele de hoți și pașalele locale. 

Din acest motiv, negustorii aromâni și-au mutat afacerile de la Mosco- 
pole în orașele austriece și maghiare, unde era o mai mare siguranță și 
unde, în timp, se mai mutaseră şi alți membri ai familiilor lor. Așa au pro- 
cedat și strămoșii lui Saguna, stabilindu-se în oraşul Mișcolţ, un centru 
important din părțile de nord-est ale Ungariei. Acolo familia Şaguna a 
început să participe la negoțul profitabil de vinuri din regiune, în curând 
ocupând un loc de seamă între familiile aromâne. 

Naum și Anastasia au avut trei copii: Avreta, Catharina şi Anastasiu, 
cel din urmă născându-se la 1 ianuarie 1809. De la început această familie 
n-a fost prea fericită. Naum era un om impresionabil, emotiv şi, din câte se 
pare, nu tocmai priceput la afaceri. E] a irosit zestrea soției sale precum și 
propria sa moştenire, iar la scurtă vreme după nașterea celui de-al treilea 
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copil a dat faliment, lăsându-și familia în sărăcie. Anastasia Șaguna şi-a 
părăsit soțul şi a plecat cu copiii să trăiască în casa tatălui ei la Mişcolţ. 
Acesta, în martie 1814, s-a convertit de la ortodoxie la catolicism. Nu se 
știe precis care au fost cauzele care l-au determinat să facă acest pas. Se 
pare că a considerat că doar în acest mod poate asigura viitorul copiilor săi 
din punct de vedere material, întrucât Biserica Catolică lua sub tutela sa 
pe copiii convertiților de parte bărbătească şi suporta cheltuielile necesare 
educării lor. 

Dreptul civil consfințea această practică și în octombrie 1814 tribu- 
nalul a ordonat Anastasiei Șaguna să-și dea copiii în grija arhidiaconului 
romano-catolic de la Mişcolţ, care îşi asuma răspunderea morală și spiri- 
tuală în noua confesiune a tatălui lor. În octombrie 1815, pentru a evita 
aducerea la îndeplinire a hotărârii tribunalului, ea s-a mutat împreună cu 
copiii la Pesta, în casa unchiului ei, Anastasie Grabovszky, negustor bogat 
şi unul din conducătorii marii comunități aromâne. 


Formarea lui Șaguna. La unchiul lor copiii au urmat școala gre- 
cească, au mers la biserica greco-valahă și au continuat timp de aproape 
un an să fie crescuți în religia ortodoxă. Manevrele Anastasiei și ale tatălui 
ei de a anula decizia tribunalului au rămas fără rezultat. Hotărârea inițială 
a tribunalului a fost menținută și Anastasia Șaguna n-a avut altă posi- 
bilitate decât să se întoarcă la Mişcolţ. Cei doi copii mai mari au fost 
înscriși la şcoli catolice, însă lui Anastasiu, din cauza vârstei prea mici i 
s-a îngăduit să urmeze o școală primară ortodoxă până va putea intra la 
gimnaziul catolic. 

În 1823, la vârsta de 14 ani, el a părăsit pentru totdeauna Mişcolţul și 
s-a mutat la Pesta pentru a locui cu familia Grabovszky. Aici a urmat gim- 
naziul catolic pe care l-a absolvit în 1826, ca al 17-lea într-o clasă de 103, 
obținând aprecieri deosebite pentru rezultatele la teologie şi limba ma- 
ghiară. Diploma îl prezenta ca fiind de naţionalitate maghiară și de religie 
catolică. În realitate, devotamentul său atât pentru ortodoxie cât și pentru 
tradițiile nationale ale familiei sale a rămas ferm în ciuda instruirii sale 
intense în teologia romano-catolică şi a folosirii constante a limbii ma- 
ghiare. Acasă, mama lui s-a ocupat de formarea sa religioasă și, neu- 
tralizând efectele instrucției formale în catolicism, l-a învățat să respecte 
învățăturile morale ale Ortodoxiei și a aprofundat aprecierea lui pentru 
frumusetea liturgică. 

Preocuparea Anastasiei Șaguna pentru educaţia religioasă era împărtă- 
şită de cei mai mulți români, în a căror concepţie Ortodoxia şi naţionali- 
tatea erau legate în mod indestructibil. Ei erau convinşi că abandonarea 
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Ortodoxiei constituia doar un prim pas în procesul de deznaționalizare. 
Astfel de simțăminte trebuie să-l fi determinat pe Anastasiu Șaguna la 
numai nouă zile de la cea de-a optsprezecea aniversare a zilei sale de 
naștere, când a atins majoratul, să ceară Locotenenţei Regale din Ungaria 
permisiunea pentru a se putea reîntoarce la Biserica Ortodoxă. 

În cadrul înfățișării înaintea comisiei întrunite pentru a asculta cazul 
său, el a declarat simplu că dorește să trăiască şi să moară în credinţa în 
care a fost botezat, și a accentuat faptul că, convingerile sale lăuntrice mai 
degrabă decât îndemnurile altora l-au condus spre această hotărâre. Comi- 
sia a acceptat declarația lui Saguna, însă i-a cerut să urmeze un curs de 
șase săptămâni de teologie romano-catolică şi de istorie bisericească 
prevăzut pentru toți cei care se converteau de la romano-catolicism la o 
altă credinţă, în ciuda dovezilor prezentate, din care reieșea că el a excelat 
la aceste discipline. Cu toate acestea, măsura impusă de comisie nu l-a 
determinat să-şi schimbe hotărârea și după o amânare considerabilă, gu- 
vernul i-a aprobat cererea în septembrie 1828. 

În 1829, el a absolvit cursul de trei ani de filosofie şi drept de la Uni- 
versitatea din Pesta și trebuia să se decidă asupra unei cariere. Spre sur- 
prinderea multor prieteni el s-a hotărât să devină preot. Mulţi ani mai 
târziu, când era întrebat despre hotărârea sa, Șaguna răspundea invariabil 
că dacă s-ar fi născut deo sută de ori, de o sută de ori ar fi devenit preot. 

La îndemnul episcopului de Vârșeț (Maxim Manuilocic), Saguna şi-a 
început studiile pentru preoție la Institutul Teologic din Vârșeț în toamna 
anului 1829, la secția românească înființată aici la 1822 în vederea 
pregătirii preoților pentru parohiile din Banat și chiar pentru Eparhia Tran- 
silvaniei, care nu avea o asemenea școală. 

Întrucât a dovedit calități deosebite, episcopul Maxim l-a recomandat 
mitropolitului de Carloviţ, Stefan Stratimirovici. Acesta îl îndemnă pe 
tânărul teolog să intre în monahism, ceea ce îi va deschide calea spre 
poziţiile înalte din Biserică. 


Începutul carierei. Ascultând acest sfat, Şaguna a intrat în Mănăs- 
tirea Hopovo, în apropiere de Carloviţ, unde la 24 octombrie 1833 a intrat 
în ordinul Sfântului Vasile, primind numele de Andrei, de la primul Apos- 
tol al Mântuitorului. Stratimirovici devine sprijinitorul său, la scurtă vreme 
numindu-l profesor de teologie la Seminarul din Carloviţ, iar din 1835, 
secretar al său pentru problemele bisericeşti ale românilor. Calitățile sale 
deosebite au făcut ca şi ceilalți doi succesori ai lui Stratimirovici să-l pre- 
țuiască și să-l promoveze. Astfel, în mai 1845 a fost numit arhimandrit şi 
egumen la Mănăstirea Kovil (una dintre cele mai bogate din Arhiepiscopie), 
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membru în consistoriul arhidiecezan din Carloviţ (cinci ani) și al celui de 
la Vârşet (trei ani). Experienţa sa era sporită și de faptul că o parte din 
parohiile din Banat și Bucovina se aflau sub jurisdicția Carlovițului. Pe de 
altă parte, faptul de a fi fost în preajma lui Stratimirovici, cel care în 
temeiul unei legi din 1690, devenea conducător politic şi spiritual al 
poporului sârb, din acest punct de vedere bucurându-se de un prestigiu 
imens, tratând uneori cu miniştrii de la Viena aproape cu autoritate su- 
verană, i-a folosit ca model mai târziu când avea să organizeze Biserica 
Ortodoxă din Transilvania. 

Ca egumen, el a cerut clerului mănăstiresc să se călăuzească după 
principiile cele mai înalte de conduită, întrucât, după părerea sa, acesta își 
poate împlini misiunea sa sacră doar dacă inspiră respect și încredere celor 
pe care îi este rânduit să slujească. 

În octombrie 1845, episcopul Transilvaniei Vasile Moga trecând la 
cele veșnice, Rajacic l-a recomandat cu entuziasm pe Şaguna ca vicar ge- 
neral al eparhiei, până se va numi un succesor al lui Moga. Rajacic era 
bine informat asupra stării eparhiei din Transilvania şi într-un raport înain- 
tat împăratului Ferdinand se plângea de dezordinea, simonia și ignoranţa 
pe care Moga le-a tolerat în ultimii ani ai episcopatului său. Rajacic se 
plângea că nu se găseşte nimeni printre preoții ardeleni care să fie capabil 
să restabilească ordine în treburile eparhiei şi cerea ca atribuțiile de vicar 
să fie încredințate lui Saguna, ca cel care a dovedit o comportare personală 
exemplară, care posedă trăsăturile morale şi imboldul necesar promovării 
dezvoltării spirituale a românilor transilvăneni şi menţinerii armoniei cu 
celelalte confesiuni, obiective despre care era sigur că vor aduce avantaj 
atât Statului, cât şi Bisericii. i 

Pe baza raportului trimis de Rajacic, Cancelaria transilvană a reco- 
mandat numirea lui Șaguna ca vicar, în detrimentul celorlalti candidați 
(loan Popasu, protopop de Brașov, considerat prea tânăr, loan Moga și 
Vasile Fulea, protopopi ai Sibiului și nepoți ai lui Vasile Moga, au fost 
respinși pentru că ei fuseseră prea apropiaţi vechiului regim pentru a putea 
fi reformatori eficienți). 


Şaguna în Transilvania. Vicar general. Când a venit în Transilvania 
totul era de făcut. Si să nu uităm că n-a venit într-o atmosferă de entu- 
ziasm Și braţe deschise. Era român și era acuzat că este sârb, ba chiar că nu 
cunoștea limba română. Avea studii strălucite de drept și teologie și înde- 
mânări în administraţie care erau necunoscute transilvănenilor, atmosfera 
în care intra era viciată de neînțelegeri, iar poporul era oprimat din toate 
punctele de vedere. | 
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Despre situația Transilvaniei la venirea lui Șaguna învățatul Timotei 
Cipariu se exprimă în următoarele cuvinte: „Atunci când a venit Șaguna, 
zilele de bucurie pentru poporul român și pentru națiunea noastră transil- 
vanică, în special, erau mai puține şi mai rare decât pana de corb alb”. 
Ajuns la Sibiu, la 2 septembrie 1845, cei care l-au văzut au fost izbiți de 
înfățișarea sa impunătoare: „El este un bărbat frumos, înalt și puternic, cu 
o față albă și frumoasă; fruntea îi este largă și netedă și are o barbă neagră; 
el dă impresia evlaviei, seriozităţii şi autorităţii” (Pușcariu către Barițiu). 
EI a fost șocat de starea de degradare a reședinței episcopale (dărăpănată, 
lipsită de mobilier, nedistingându-se în nici un fel de celelalte case de pe 
stradă). La prima ședință cu consistoriul „i-a fost descoperită întreaga 
extensiune a dezorganizării Bisericii 215. 

Cu prilejul călătoriei sale la Cluj pentru a prezenta scrisorile de acre- 
ditare guvernatorului Transilvaniei, Şaguna a avut ocazia de a constata 
„marea sărăcie materială şi culturală a clerului său”. Această constatare, ca 
și experiența din timpul primelor luni de vicariat l-au convins că „însăși 
existența Bisericii Ortodoxe era în pericol”. EI a ajuns la concluzia că pen- 
tru a o salva se impun „schimbări drastice în relația cu Statul cât și cu 
celelalte Biserici din Transilvania, precum și o reformă profundă a pro- 
priei ei conduceri vor fi necesare”. 

Starea clerului îl frământa îndeosebi, căci „bunăstarea Bisericii și efi- 
cacitatea misiunii ei printre oameni depindeau, după părerea sa, de zelul 
și inițiativa lor”. EI a găsit preotul de sat slab înzestrat intelectual şi une- 
ori moral pentru a corespunde responsabilităților sale?'*. Aspectul fizic al 
eparhiei lăsa tot atât de mult de dorit ca și starea oamenilor săi”!7, De 
asemenea, școlile administrate de Biserică, toate şcoli elementare, se a- 
flau într-o stare proastă, cu excepția celor din unele cumunități românești 
mai înstărite?!8. 

Idealul pe care şi l-a anunţat din primele cuvinte adresate viitorilor 
păstoriți a fost: „Tu, Doamne, ştii că spre scopul meu a alerga doresc: pre 
Românii transilvăneni din adâncul lor somn să-i deștept, şi cu voie către 
tot ceea ce e adevărat, plăcut și bun să-i trag "9. 

Șaguna trata cu severitate orice încălcare deliberată a disciplinei preo- 
ţești, dar recunoștea că nu preotul singur este răspunzător pentru condiția 
sa nefericită. Biserica era prea săracă pentru a-i oferi un salariu (sau, cum 
se numea porţie canonică) sau un mic lot de pământ care îi oferea cele 
necesare vieții. Statul refuza să subvenționeze parohia întrucât Constituţia 
tării nu recunoștea Biserica Ortodoxă ca pe una din religiile recepte. 
Parohienii, de asemenea, erau prea săraci pentru a susține cum se cuvine 
preotul. În ultimă instanță, puține lucruri în felul său de viaţă sau înfățișare 
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îl deosebeau de păstoriţii lui, fapt care explică în mare măsură influenţa 
extraordinară pe care o avea preotul asupra satului său. Tocmai datoritii 
acestei influențe şi a potențialului imens pe care le reprezentau preoții, 
Șaguna a făcut din preoții de parohie obiectivul central al ambiţiosului 
său program de reformă bisericească. El era convins că doar având preoti 
luminaţi la sate putea spera să aducă poporul în epoca modernă din punct 
de vedere material și spiritual. 

Cu toate că atitudinea Curţii și a guvernului transilvănean faţă de 
Biserica Ortodoxă nu s-a schimbat în decursul secolului, fiind o instituție 
tolerată, iar cele 19 puncte erau valabile și în vremea sa, el a început misi- 
unea de susţinere a drepturilor Bisericii într-un chip modest la început și 
chiar cu puţin succes, datorită atitudinii Curţii imperiale și birocraţiei pro- 
vinciale, însă repede a dobândit mare renume printre intelectualii de 
frunte ca aliat în lupta pentru renaștere națională. El a hotărât să-și înte- 
meieze cererile pe lege, pe decretul imperial și pe precedentul istoric, 
chiar sursele din care guvernul își extrăgea propriile sale argumente. 

De pildă, în 1847 el a anunţat pricipiul conform căruia elevii ortodocşi 
care urmează şcolile altor confesiuni trebuie să primească educaţie reli- 
gioasă din partea unui preot ortodox. Ca urmare, intelectualii români, atât 
ortodocşi cât și uniți, au apreciat în chip deosebit inițiativa lui Şaguna. 
Gazeta de Transilvania, singurul ziar românesc publicat atunci în Transil- 
vania, a arătat că lecțiile regulate de catehism „vor salva pe elevi pentru 
viitorul naţiunii lor”. 

Șaguna a purces la îmbunătățirea calității vieţii religioase din eparhia 
sa cu mijloacele care-i stăteau la îndemână: folosirea scrisorilor pastorale, 
accentuând mereu studiul Bibliei „ca cea mai bună călăuză spre o adevărată 
viaţă creştină” și vizite pastorale?2. Însă contribuţia sa cea mai importantă 
la propășirea preoților a constat în reorganizarea școlii teologice”?!. 


Alegerea ca episcop. Deşi măsurile sale erau benefice pentru Bise- 
rica Ortodoxă din Transilvania, el era neliniștit de faptul că se tot amâna 
alegerea unui episcop titular. Ceea ce îl deranja cel mai mult această 
amânare era imposibilitatea de a hirotoni. După moartea lui Moga can- 
didații la preoție erau nevoiți să meargă la Arad sau la Carloviţ pentru a 
primi darul preoţiei. Deoarece aceste călătorii erau destul de costisitoare, 
mulți preferau să nu se mai ducă, rămânând în acest fel multe parohii fără 
preot. Pe de altă parte, el era sigur că „o Biserică Ortodoxă lipsită de con- 
ducător nu va putea face faţă cu succes acţiunilor prozelitiste unite”. Însă nu 
era ușor de a obține scaunul de episcop al Bisericii Ortodoxe, din cauza 
opoziţiei pe care o avea „și în propria Biserică 2%, dar și din afara Bisericii 
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Ortodoxe, mai cu seamă din partea episcopului unit loan Lemeni şi a altor 
conducători uniţi. Ei preferau o „Biserică Ortodoxă lipsită de puterea unei 
instituții viguroase așa cum o plănuia Șaguna, ale cărui calități de condu- 
cător le recunoșteau fără ezitare”. 

Însă criticile aduse lui Șaguna și eforturile de a împiedica alegerea lui 
ca episcop n-au avut prea mare efect la autorități. Pentru aceștia conta mai 
mult menţinerea liniștii între ortodocși decât respectarea unei tradiții. 
Reprezentanții puterii hotărâseră deja că Șaguna este singurul candidat 
care să facă față problemelor din Transilvania. Împăratul Ferdinand a con- 
vocat un sinod electoral, în care a făcut menţiunea că normele impuse la 
alegerea lui Vasile Moga să fie respectate şi acum, cu excepţia că nu mai 
este obligatoriu ca cei care candidează pentru episcopat să fi fost născuţi 
în Transilvania. De partea sa erau și mulți dintre intelectuali, clerici și 
laici, uniți sau ortodocşi, ei dorind „să readucă Biserica în avangarda vieții 
spirituale şi sociale a naţiunii”. Ei au salutat cu bucurie faptul că el a insu- 
flat o viaţă nouă Bisericii în calitate de instituţie națională. De pildă, Pavel 
Vasici, un tânăr doctor din Banat, vorbea nu numai în numele său atunci 
când se referea la Saguna ca la „omul speranțelor mele”. 

La alegeri, deşi Şaguna a obţinut doar 27 de voturi (loan Moga — 33 
voturi și Moise Fulea — 31 voturi), el a fost confirmat de împăratul Ferdi- 
nand la 5 februarie 1848, la aceasta contribuind în mod eficient și reco- 
mandarea patriarhului Rajacic. După ce a fost hirotonit în catedrala din 
Carloviț (la 18/30 aprilie 1848, în Duminica Tomii), a sosit la Sibiu în 
ziua de 29 aprilie/1 | mai, fiind întâmpinat atât de clerul și credincioșii săi, 
Ci ȘI de unii români greco-catolici. În cuvântarea pe care i-a ținut-o atunci 
Simion Bărnuţiu, i-a cerut să ia asupră-i „conducerea naţiunii”. 


Lupta pentru reînființarea Mitropoliei Ortodoxe a Transilvaniei. 
Cea dintâi problemă pe care voia s-o rezolve Şaguna era aceea a orga- 
nizării bisericeşti, de ea depinzând celelalte. După Revoluţia de la 1848, el 
a început sistematic această acțiune, publicând, între 1849-1851, trei bro- 
șuri, prin care încerca să convingă cercurile conducătoare de existența 
Mitropoliei Ortodoxe din Transilvania până la 1701 și de revenire la ea. 
Mai mult, el dorea ca în Mitropolia Ortodoxă a Transilvaniei să intre și 
credincioșii ortodocși din Bucovina?%. În susținerea tezei sale, el a pre- 
zentat un număr impresionant de dovezi adunate din tratate teologice și 
din hotărârile sinoadelor ecumenice pentru a susține cererea sa ca „toți 
românii ortodocși din monarhie să fie uniţi într-o singură mitropolie”. 

In acest sens a convocat și trei sinoade (1850, 1860 și 1864), reușind 
ca în 24 decembrie 1864 să obțină recunoașterea Mitropoliei, cu episcopii 
sufragane la Arad și Caransebeș (care ia ființă acum). 
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Pentru a crea un statut sigur Bisericii din Transilvania în cadrul Statu- 
lui dualist austro-ungar, mitropolitul Andrei Șaguna a stăruit pentru re- 
cunoașterea noii Mitropolii printr-un articol special de lege, ceea ce a 
reuşit, în 1868. După resaturarea Mitropoliei, Șaguna a convocat la Sibiu 
un Congres naţional-bisericesc al românilor ortodocși din întreaga Mi- 
tropolie, cu câte 10 preoți și 20 de mireni din fiecare eparhie. O comisie a 
Congresului a studiat proiectul prezentat de Șaguna, care a fost acceptat 
cu mici modificări și aprobat apoi şi de Congres sub denumirea de Statutul 
Organic al Bisericii Ortodoxe Române din Transilvania. | 

Principiile de bază ale Statutului erau autonomia şi sinodalitatea. Prin 
„autonomie”, Biserica era apărată împotriva oricărui amestec din partea 
Statului, a guvernului sau al altor conducători politici. Prin „sinodalitate”, 
Biserica era apărată împotriva oricărui absolutism ierarhic, prin participarea 
la conducerea Bisericii a laicilor în toate unităţile administrative bisericești. 


Saguna și contextul religios și cultural al Transilvaniei. În vremea 
sa, intelectualii s-au îndreptat și spre Biserică. Pe ei însă, nu-i interesa 
teologia, ci erau preocupaţi intens de ea ca instituție socială. Ei doreau să 
folosească Biserica în mişcarea națională. Pentru Şaguna însă, Biserica, 
prin intermediul învățăturilor ei morale și duhovnicești, constituie in- 
fluenţa decisivă asupra dezvoltării atât a individului, cât şi a societății în 
totalitatea ei. 

Spre deosebire de membrii Şcolii Ardelene, intelectualii anilor 1830- 
1840 au arătat puțin interes pentru teologie. Ei nu au scris nici o lucrare pe 
această temă, scrierile lor — beletristică, pedagogie, filosofie și politică — se 
ocupau de omul contemporan şi de fericirea lui în această lume. Cu toate 
acestea, ei nici n-au îmbrățișat ateismul. Dimpotrivă, ei recunoșteau bucu- 
ros rolul vital pe care-l-a îndeplinit preotul în viața morală, intelectuală și 
chiar politică a parohiei. Însă acum, atât intelectualii ortodocși cât și cei 
uniți considerau Biserica în primul rând ca pe o instituţie socială. În timp 
ce condamnau sectarismul, ei intenționau să folosească din plin Biserica și 
clerul ei pentru a-şi atinge scopurile. Pe de altă parte, Șaguna era preocu- 
pat în primul rând de bunăstarea Bisericii sale și de întărirea credinţei reli- 
gioase. Întreaga sa orientare, spre deosebire de cea a intelectualilor laici, 
era religioasă; el credea că mântuirea veşnică trebuie să fie preocuparea 
principală a omului și că credinţa creștină, întrucât oferă omului singura 
lui speranță de a atinge acest ţel, constituie forța decisivă în viața fiecărei 
persoane. El recunoștea că există o legătură specială profundă între Orto- 
doxie și naționalitate. EI era convins că Biserica a fost instrumentul princi- 
pal al supravieţuirii românilor ca popor în timpul celor patru sute de ani 
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precedenţi și că soarta celei dintâi a fost legată de a celui de-al doilea ca 
„sufletul de trup”. El a mers mai departe, dând de înţeles că ritualul și 
practicile Ortodoxiei românești sunt expresii specifice ale sufletului ro- 
mânesc şi că, deci, progresul spiritual și intelectual al naţiunii române va 
depinde, în cele din urmă, de tăria și vitalitatea lor. De aceea, el insista ca 
şcolile elementare și secundare să rămână sub controlul Bisericii, pentru că 
el „socotea procesul educațional nu numai ca pe o dobândire de cunoștințe 
sau pregătire pentru o carieră, ci şi ca pe o redeșteptare morală și spirituală”. 
Șaguna a refuzat să îngăduie ca Biserica să devină doar un instrument în 
mâinile laicilor pentru promovarea cauzei naționale. În acest context, 
Șaguna s-a străduit, pe de o parte, să împiedice pe clericii săi să se anga- 
jeze prea mult în activitatea politică, iar pe de alta, nu dorea nici să-i 
excludă pe intelectualii laici de la conducerea Bisericii. 

În acest demers dificil al său, el a fost călăuzit, înainte de toate de 
dreptul canonic. Că Biserica reprezenta centrul întregii vieți a românilor, 
reiese şi dintr-un articol al Gazetei de Transilvania din 1871: „La noi 
românii, a căror întreagă viață socială, morală, intelectuală, ba chiar și 
viața noastră de Stat, este atât de strâns legată de Biserică, încât în 
împrejurările de astăzi nu le poţi despărți pe una de alta fără a suferi daune 
imense... Şi tocmai din cauza acestei unităţi a Bisericii şi poporului la noi 
românii toată înaintarea morală, intelectuală şi spirituală trebuie să se facă 
prin ajutorul Bisericii”. 


Raportul dintre Biserică şi Stat. Ţelul suprem al lui Şaguna a fost 
acela de a crea o Biserică naţională autonomă. Din această perspectivă, ca 
cel care studiase dreptul civil și totodată cunoștea și dreptul canonic a 
declarat că statutul existent al Bisericii Ortodoxe din Imperiu este antica- 
nonic. În demersurile sale de restaurare a Mitropoliei, el a apelat mai ales 
la canoanele apostolice și la principiul autonomiei bisericești. Potrivit 
concepției sale despre relațiile dintre Biserică și Stat, fiecare parte își are 
propriile jurisdicții și sfere de activitate, în care cealaltă nu trebuie să se 
amestece. 

E] a conceput idealul relaţiei dintre Biserică şi Stat ca unul de armonie 
ŞI cooperare în promovarea bunăstării generale a comunităţii creştine, mai 
degrabă decât unul de ostilitate și rivalitate, ce caracterizase existenta 
Ortodoxiei românești din Transilvania timp de secole. 

Șaguna a admis că originile şi natura Bisericii și a Statului sunt dife- 
rite. Biserica a fost întemeiată de Hristos și scopul ei este de a inspira 
credincioșilor un sentiment de moralitate și de spiritualitate în conformi- 
tate cu învățăturile Lui, pentru a-i pregăti să dobândească mântuirea veş- 
nică. Mijloacele pe care le-a folosit sunt propovăduirea cuvântului lui 
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Dumnezeu şi administrarea Sfintelor Taine. Statul, pe de altă parte, a fost 
creat printr-o unire de familii sub un conducător de comun acord acceptat. 
Scopul său este de a menţine ordinea în rândul cetățenilor săi și de a le 
proteja viaţa, onoarea și proprietatea, iar principalele sale instrumente sunt 
politice și juridice. Cu toate că fiecare îşi are propria sa misiune de înde- 
plinit — una dumnezeiască, iar cealaltă omenească — ei au nevoie unul de 
altul. Statul dă Bisericii sprijin material și respectă autonomia instituțiilor 
el şi libertatea de conștiință a credincioșilor ei. Biserica, în schimb, acordă 
Statului sprijin moral, indiferent de forma sa. 

În consecință, el și-a alcătuit prima definiţie: temeiurile legale ale 
autonomiei bisericeşti sunt Sfânta Scriptură, canoanele și „cerințele bise- 
ricești locale”; în toate problemele privitoare la Biserică, canoanele au 
aceeași forță ca şi legile seculare, dar de fiecare dată când există conflict 
între cele dovă, dreptul canonic premerge; atunci când sursele canonice nu 
oferă nici o călăuză, trebuie consultată legea romano-bizantină, în măsura în 
care ea corespunde principiilor Bisericii Ortodoxe. În schimb, pentru auto- 
nomie și pentru sprijinul material, Saguna a promis Statului un cler devotat 
care să sprijine autoritatea civilă în îndeplinirea funcţiilor ei legale şi, în 
general, să încurajeze toate acțiunile care promovează bunăstarea publică. 


Grija față de preot. Scopul principal al strădaniilor financiare ale lui 
Șaguna era de a îmbunătăţi nivelul de viaţă și educaţia preotului paroh, de 
care depindea în ultimă instanță bunăstarea generală a Bisericii și soarta 
reformelor plănuite. În acest sens, a făcut diverse demersuri în vederea 
acordării unei sesii parohiale, Franz Iosif aprobând unele subsidii de stat 
regulate pentru preoţii ortodocşi. Privitor la școală, în 1853 a cumpărat o 
nouă clădire pentru institut, mărind progresiv și durata studiilor de la unu 
la doi ani, iar mai târziu (1862) la trei ani?%. 


Preocupări culturale. Ideea fundamentală a lui Șaguna era ridicarea 
poporului prin cultură. Și acest lucru se putea realiza prin înființarea de 
școli confesionale (poporale) care erau sub conducerea nemijlocită a Bi- 
sericii. Pentru atingerea scopului propus, el a luat următoarele măsuri: 

- în 1850 a hotărât ca preoții parohi să functioneze ca directori școlari, 
protopopii ca inspectori, iar episcopul ca inspector suprem al școlilor; 

- în 1852 a hotărât ca fiecare parohie să-și ridice un edificiu şcolar; 

- începând cu 1863 s-au convocat conferințe învățătorești în vacanţele 
de vară în diferitele părți ale eparhiei, unde se discutau probleme de 
interes didactic; 

- el personal, și mulți dintre colaboratorii săi, a scris manuale. Dintre 
acestea amintim: Abecedar românesc, Gramatica română, Gramatica 
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germană, Abecedar nemțesc, Gramatica limbii române în limba germană, 
un Dicționar român-german ŞI german-român, Carte de citire, Elemente 
de geografie, Elemente de istorie, Elemente de istoria naturii și fizică, 
Cărți de lectură pentru diferite clase, Compendiu de pedagogie, Cunoş- 
tințe despre cultivarea grădinii şcolare etc. 

În anul 1870, acelaşi mare ierarh rânduia ca în fiecare parohie să se 
țină cursuri serale pentru neștiutorii de carte, la care se predau scrisul, ci- 
titul şi aritmetica. La sfârșitul păstoririi sale în eparhie funcționau aproxi- 
mativ 800 de școli confesionale”, jumătate din ele fiind înființate de el. 
Pe lângă aceste școli și-a propus să înființeze şi altele medii, însă a reușit 
doar un gimnaziu inferior la Brad (în 1869) și un gimnaziu cu 8 clase şi o 
școală reală-comercială la Brașov (în același an), cel din urmă purtându-i 
numele până astăzi. De asemenea, s-a îngrijit de soarta elevilor lipsiți de 
mijloace, dându-le ajutoare bănești în scopul continuării, fie din veniturile 
sale proprii, fie din fundaţiile întemeiate în acest scop din inițiativa sa. 
Din această perspectivă el poate fi considerat și unul din ctitorii învăţă- 
mântului românesc de toate gradele. Deosebirea fundamentală între șco- 
lle din Transilvania, inclusiv cea de teologie, și cele din Țara Românească 
sau Moldova a constat în aceea că acolo ele au fost permanent în grija 
Bisericii (și cu cheltuiala Bisericii). 

Pentru Institutul teologic, precum și pentru preoţi în general, Șaguna a 
scris câteva manuale didactice: Elementele dreptului canonic, Compendiu 
de drept canonic, Enhiridion sau carte manuală de canoane..., cu comen- 
tarii, Istoria Bisericii Ortodoxe răsăritene universale (2 volume), Ma- 
nual de studiu pastoral. A retipărit câteva manuale didactice, revăzute de 
el însuși: Teologia Dogmatică, Manual de Teologie Morală, Mărturisirea 
Ortodoxă a lui Petru Movilă ş.a. A tipărit Biblia cu ilustrații (1856-1858), 
prima de acest fel de la noi (a cincea după Biblia de la Bucureşti — 1688, a 
lui loan Bob — 1795, a lui Gavriil Bănulescu-Bodoni de la Petersburg — 
1819 şi cea de la Buzău — 1854), iar în 1867 a tipărit Noul Testament. La 3 
ianuarie 1853 a scos primul număr al ziarului Telegraful Român care a- 
pare până astăzi fără întrerupere. Tot din iniţiativa lui au apărut și alte pu- 
blicaţii: Calendarul Arhiepiscopiei Sibiului, azi Îndrumătorul bisericesc, 
care din 1852 apare până astăzi fără întrerupere, și altele, precum și cărți 
de cult?*, Toate aceste cărți de cult au apărut în tipografia înființată de el 
la Sibiu în 1850, din banii săi. 

Deosebit de importantă este contribuţia sa la înființarea Asociaţiei tran- 
„„Silvane pentru literatura română şi cultura poporului român (ASTRA), 
fiind ales preşedinte al ei la trei adunări generale. Din fondurile Asociaţiei 
s-au împărțit ajutoare studenţilor, elevilor şi meseriașilor săraci. 
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Șaguna - patriot. Încă din vremea în care a lucrat ca profesor la Se- 
minarul de la Vârșeț, deci în mediu sârbesc, mitropolitul Andrei Șaguna nu 
şi-a pierdut sentimentele sale românești, alcătuind Gramatica valachică. La 
Revoluţia de la 1848 a avut un rol foarte important fiind, alături de 
episcopul unit loan Lemeni, președinte al Adunării Naţionale de pe Câmpia 
Libertăţii de la 3/15 mai, prilej cu care a ţinut o cuvântare în care a 
accentuat ideea că toți românii sunt fraţi întreolaltă. În aceeași calitate de 
conducător al poporului a fost primit în audienţă de împăratul Ferdinand (23 
iunie 1848, la Innsbruck) și de Franz Iosef (la Olmutz, în Moravia). În 
acelaşi scop, a făcut în mai multe drumuri la Pesta (1848) şi Viena (1849) 
luptând împotriva unirii Transilvaniei cu Ungaria. 

În urma creării statului dualist austro-ungar din 1867, în urma căruia 
Ungaria devenea independentă, împăratul Austriei fund și rege al Ungariei, 
Transilvania era anexată Ungariei, anulându-i-se autonomia. În urma a- 
cestui fapt, majoritatea fruntașilor români din Transilvania (George Ba- 
rițiu, loan Raţiu ș.a.) au adoptat așa-numitul „pasivism”, refuzând să mai 
ia parte la viața politică a noului stat. În schimb, mitropolitul Andrei 
Șaguna era în fruntea curentului opus, al „activismului”, militând pentru 
continuarea luptei românilor în vederea obținerii de drepturi, chiar și în 
noile condiții create după 1867. Ceea ce a urmat a dovedit că mitropolitul 
și atitudinea adoptată de el a avut dreptate. 


Sfârșitul lui Şaguna. În ultimul an al vieții el a suferit un vizibil de- 
clin fizic care l-a silit să reducă și acele activităţi pe care le socotea cele 
mai importante, ca hirotonirea preoților și a diaconilor. A murit la 28 iunie 
1873, în vârstă de 65 de ani. Inainte de a muri l-a chemat la dânsul pe 
vicarul Nicolae Popea şi i-a spus: „Cu mine e gata Nicolae. Ce va vrea 
Dumnezeu. Dar, toate sunt în ordine. Fiţi pe pace. Aveţi-vă bine. Nu vă 
sfădiți. Când vă veţi întoarce de la groapa mea, veţi cunoaşte pe cine aţi 
pierdut”. Acesta este ultimul mesaj al lui Șaguna?%. 

Întreaga sa avere în valoare de 600.000 de coroane austriece a fost 
lăsată prin testament Bisericii sub forma unei fundaţii caritabile și filan- 
tropice. Așa cum ceruse, a fost înmormântat în cimitirul bisericii din 
„ Rășinari, cu o ceremonie simplă. 


Aprecieri despre Șaguna. Nicolae Popea, autorul primei monografii 
despre Şaguna, scrisă doar numai la șase ani de la moartea marelui ierarh, 
îl numește „Andrei cel Mare”, „mare și rar bărbat al naţiunii române”2%. 

Mihai Eminescu îl numește „om politic din creștet până în tălpi”, în 
sensul de „politică” de supraviețuire şi afirmare a naţiunii române din 
Transilvania?!, 
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Episcopul sas, G.D. Teutsch, la moartea lui Șaguna scria următoarele 
cuvinte: „Șaguna a fost conducătorul intelectual — singurul cunoscut — al 
poporului său și a putut să obțină în această calitate astfel de rezultate 
politice, cum rar se întâmplă vreunui muritor a se învrednici de ele 22. 

George Barițiu, deși unit, scria: „Ce să zicem despre imensele pro- 
grese făcute în arhidieceza greco-orientală, atât în reședința sa de la Sibiu, 
cât şi în afară, în cler! Despre aceasta pot să judece numai acei fii ai Patriei 
care cunoscuseră starea ei deplorabilă dinainte de 1848. Se ceruse un spirit 
gigantic și o voință neînduplecată pentru ca să o regenereze. O adevărată 
providenţă a fost aceea care îl trimisese pe Andrei baron de Șaguna 2%. 

lorga îl numea „bătrân maiestuos care de pe scaunul său de arhiereu 
conducea ca de pe un scaun de rege” și „cârmuitor de oameni și în- 
dreptător al vremurilor” 2%. 

Emilian Cioran, preot în Rășinari, tatăl lui Emil Cioran, consemnează 
cum a rămas Șaguna în amintirea răşinărenilor, el mai apucând bătrâni care 
l-au cunoscut. E un Șaguna care intrase în legendă?5. 

loan Slavici l-a numit Mesia ardelenilor?56. 


Episcopul Chesarie al Buzăului 
(1825-1846)% 


Deși despre viaţa şi opera sa s-a mai scris, însă nu s-a scris suficient 
pentru a-l cunoaşte cât de mare a fost și pentru a-l așeza în panteonul cul- 
turii româneşti la locul ce i se cuvine. El apare menționat în enciclopediile 
mai vechi (a lui C. Daicoviciu, 1898, sau a lui Lucian Predescu), dar 
lipseşte în cele mai noi (1972). E adevărat că el nu a fost scriitor, 
păstrându-se de la el doar 13 pagini originale, plus prefeţele unor cărți. Cu 
toate acestea, prin operele culturale pe care le-a creat, a fost mai mult 
decât un scriitor. El a fost un inițiator de cultură într-o perioadă în care toc- 
mai oameni de acest fel lipseau. Așa se explică, între altele, de ce Dionisie 
Romano a venit tocmai la el, la Buzău. | 

S-a născut în București, în 1784. Înainte de a intra în monahism, 
„tânărul Constantin (cum se numea din botez) Căpăţână, în vârstă de 13 ani, 
încredințat de părinți episcopului losif al Argeșului (1793-1820), a fost tri- 
mis de acesta la școala grecească de la Domnița Balașa din București, care 
avea ca director un renumit dascăl grec, Lambru Photiadis. Înfumurat, 
acesta trata limba română cu dispreţ, ceea ce revolta pe tânărul elev, 
aceasta explicând și pornirea viitorului episcop Chesarie contra grecilor, 
pornire din care își va face în 1825 subiectul cuvântării la instalarea pe 
scaunul Buzăului. După terminarea școlii de la Domnița Balașa, probabil 
sfătuit de episcopul Iosif, a intrat în monahism, la Mănăstirea Antim din 
Bucureşti, metoc al Episcopiei Argeșului. I s-a dat numele de Chesarie, 
losif vrând să onoreze astfel pe părintele său duhovnicesc, Chesarie al 
Râmnicului, vestitul cărturar, cel care a făcut prima periodizare a istoriei 
românilor. Tot așa va face mai târziu și Chesarie, când va da, în cinstea 
episcopului Iosif, numele ucenicului său care va ajunge marele mitropolit 
al Moldovei, Iosif Naniescu. 

La Mănăstirea Antim, Chesarie va fi o vreme „coleg” de nevoinţă 
monahală cu ierodiaconul Grigorie, cel care va ajunge mai târziu mitro- 
polit al Ungrovlahiei (Grigorie al IV-lea Minculescu) și care, în 1823, îl va 
lua iconom la Mitropolie. 
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Între anii 1819-1824 pe scaunul de la Buzău a păstorit evlaviosul epis- 
cop Gherasim Rătescu. În 1824 s-a retras la Mănăstirea Căldărușani, mai 
întâi pe motiv de boală, apoi din motive de linişte monahală. Cu toate 
insistențele mitropolitului Grigorie, de a se întoarce în scaun, mai ales că 
era nevoie de el ca să lupte împotriva fanarioților. La 31 martie 1825 epis- 
copul face paretisis, iar în 1844 va muri la Căldărușani. 

După demisia sa, la S$ aprilie 1825 Chesarie este ales episcop al 
Buzăului, împotriva voinței sale, făcând-o doar din ascultare. Aici, 
Chesarie avea foarte multe de făcut, deoarece Gherasim Rătescu, om de 
rugăciune, aplecat mai mult spre înlăuntrul său, a avut mai puţină 
înclinaţie spre lucrurile gospodăreşti. 

Însă această stare de lipsă, de decădere nu este specifică numai Epar- 
hiei Buzăului, ci era una generală (în cultură, în educaţie, în viața civilă şi 
cea bisericească). În timp ce Europa avea universități, noi nu aveam nici 
școli primare decât ici, colo. Lupta cu limba slavonă se încheiase, însă în 
locul ei încet, încet se înscăuna acum, favorizată de fanarioți, greaca. 
Aceasta, pe lângă cea slavonă-ambele fiind „sacre” avea pretenția de a fi și 
limbă de cultură, precum şi de o circulație mai largă. 


Prima școală la Buzău. Odată instalat la Buzău, cea dintâi grijă a fost 
aceea de a întemeia școli în limba română, în locul celor grecești, cu toate 
că nici acestea nu erau prea numeroase aici. Așa cum a afirmat Chesarie la 
instalare, deoarece perioada în care trăia era una de redeșteptare națională, 
cea dintâi griță a sa era educația tineretului. Acesta — din punctul său de ve- 
dere — trebuia să studieze în româneşte și în România. În viziunea lui Che- 
sarie, educația trebuia să aibă și un caracter patriotic, nu numai didactic. 

De amintit, cel puțin în treacăt, că un contemporan al lui Chesarie, 
străin (Emile Rohln de Euggsberg), într-o scrisoare franțuzească tipărită la 
noi, își nota observaţiile scoase din experienţa sa de institutor privat într-o 
familie din Botoșani (comisul loan de Gherghel), obiectând împotriva 
trimiterii tinerilor români în Apus: „Ascultaţi-mă, dacă vă creșteți copiii 
pentru altă țară decât a voastră, trimiteţi-i; dacă vreţi însă să-i creșteți pen- 
tru patria lor, de ce să-i trimiteţi din tinereţe în ţări în care ei vor deprinde 
alte moravuri, alte obiceiuri? Reîntorși, ei vor străini, nu vor vedea decât 
Franţa, Elveţia, Germania; în loc de a le pregăti fericirea, nu le faceți rău 
și, mai mult decât atât, veți săvârși un furt faţă de statul care are nevoie de 
oameni cu adevărat patrioţi” 238. 

Chesarie s-a hotărât să ridice un local pentru școala naţională. Cu 
banii puși la dispoziție de el (2.000 lei) și cei adunați în urma unei colecte 
publice (2.500 lei) s-a ridicat un nou local, în centru, fiind inaugurată la 10 
decembrie 18332%. 
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Inainte de această școală, în incinta Episcopiei, a funcționat o perioadă 
şcoala de grămătici. 


Refacerea tipografiei. La Buzău, prima tipografie a fost înființată de 
Mitrofan și a funcționat, cu intermitențe, mulți ani (1691-1704; 1743-1747, 
1767, 1769). În 1832, Grigorie al IV-lea, mitropolitul Ţării Românești, s-a 
întors din exil, dar a rămas la Buzău, la Chesarie. Cum era iubitor de carte, 
primul lucru pe care l-a făcut aici a fost instalarea unei tipografii, cu teasc 
trimis la cerere, de la București. Însă şi tipografia aceea a fost provizorie, 
ea funcționând până în 1833, când mitropolitul a plecat la București. 
Totuși, în puţinul timp în care a funcționat, s-au tipărit patru cărți:%0, toate 
fiind traduse din grecește de Grigorie, dintre care trei în „surghiunie” 
toate tipărite „spre folosul neamului nostru”. 

Chesarie, după încercări nereușite de a se folosi de alte tipografii, de 
pildă de cea a lui lon Helade Rădulescu din București spre a-și tipări 
cărțile, s-a hotărât în cele din urmă să calce pe urmele înaintașului din 
1691 şi să-și facă propria sa tipografie. Astfel, a adus pentru tipografia sa 
litere şi teascuri noi de la Viena, printre primii lucrători fiind Gherontie de 
la Neamţ şi ucenicul acestuia, Meletie. 

În nou înființata tipografie, Chesarie a tipărit cea dintâi carte în 1834, o 
carte de învățătură despre Taina Spovedaniei?*!. Însă pentru că tipografia nu 
funcționase de multă vreme se simțea acut lipsa cărților de cult. De aceca, 
Chesarie a inițiat tipărirea cărților de cult: Sfânta Evanghelie (1834), 
Cazanii (1834) ce cuprindea „învățături mai dulci decât mierea și fagurul, 
spre folosul tuturora, iar mai vârtos al celor proști și lăcuitori pe afară la 
sate”. În anul următor, 1835, a mai tipărit o novă ediție. Apoi: Psaltirea 
(1835) cu o prefaţă a lui Chesarie despre „puterea psalmilor”, Învățătură 
către preoți şi diaconi (cuprinde îndrumări pentru preoți cum să slujească 
Sfânta Liturghie, dar și pentru mireni, cum să se poarte în timpul slujbelor, 
să nu stea picior peste picior etc., precum și cuvântarea lui Dionisie Romano 
la resfințirea Episcopiei), Molirvelnic bogat, 664 p., Liturghier, Apostol, 
Sfânta Scriptură pe scurt (prima Mica Biblie românească), Prohodul 
Domnului, Viaţa Cuvioasei Mariei Egipteanca (1836), Apostol (1838), 
Ceaslov (1837), Carte foarte folositoare de suflet (1838), Cinci cuvinte 
ale Sfântului Părintelui nostru Grigore episcopul şi luminătorul Nisienilor 
(traducere din grecește, 1838), Chiriacodromionul lui Nichifor Teotoche 
(tradusă de Gherontie și Grigore în 1839), Slujba Paraclisului și a 
Acatistului celui întru Sfinți Părintelui nostru Alexandru, Patriarhul Con- 
stantinopolului (autorul, un preot, Alexandru Popescu, ajutat și de Anton 
Pann, 1839), Cathis (o prescurtare a catehismului tradus de Eufrosin 
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Poteca, 1839), Panihida, Slujba Cuviosului Părintelui nostru Stelianos cel 
din Paflagonia, Tălmăcirea Psalmilor a lui Teodoret al Cirului, Slujba celui 
între sfinți părintelui nostru Nifon Patriarhul Constantinopolului, Învățătură 
pe scurt pentru nunţi (tradusă de Grigore al IV-lea), Aghiazmatarul mic, 
Orânduiala cum se cuvine a cânta cei doisprezece psalmi deosebi ș.a. 

În tipografia înființată de Chesarie, în timpul vieţii sale, cu binecu- 
vântarea sa, au fost tipărite și multe cărți laice, didactice, filosofice, beletris- 
tice etc. (Abecedar românesc, Abecedar religios, Biblioteca tinerilor ince- 
pători sau culegere de întâiele cunoștințe trebuincioase pentru învățătura 
copiilor ce încep a ceti, Theatron Politicon (a lui Nicolae Mavrocordat, 
1838), Cuvânt la îngroparea Maicii Prea Sfințitului episcop al Buzăului 
Chirui chir Chesarie (rostit de un elev seminarist, 1839), Cuvânt al Prea 
Sfinţiei Sale Părintelui Ilarion episcopul Sfintei Episcopii Argeșul zis la 
sfințirea bisericii Sfintei Mitropolii a Ţării Româneşti (1839), Meditaţii reli- 
gioase (1839, tradusă de Gavriil Munteanu) ș.a. Chesarie a contribuit și la 
tipărirea unor cărți în tipografia de la București (Nou/ Doxastar şi Noul 
Anastasimatar ale lui Anton Pann, 1853 şi 1854, Chesarie fiind un foarte 
bun cântăreţ). Tot prin râvna lui s-au terminat de tipărit la București (1835) și 
Viețile Sfintilor. rămase la jumătatea celui ce le inițiase, Grigorie al IV-lea. 

Chesarie face un pas mai departe decât predecesorul său, Mitrofan, 
prin aceea că el tipărește, diortoseşte, dar și traduce el însuși, cu precădere 
din limba greacă. 


Ctitor al Seminarului. Cum am afirmat deja, la Buzău, încă înainte 
de Chesarie a existat o școală de ţârcovnici sau de grămătici, ea conti- 
nuând să existe şi în timpul său, pregătind candidați la preoţie. Seminariile 
s-au înființat la inițiativa Adunării obștești pe vremea Regulamentului 
Organic. În 1834, s-a alcătuit un regulament care, după ce a fost sancționat 
de generalul Kiseleff, a fost trimis tuturor episcopilor spre aplicare. Era 
vorba de un Seminar cu patru clase, în care să se înveţe în primul an 
citirea, scrierea şi aritmetica, în al doilea gramatica, geografia și cate- 
hismul. Începând din anul al treilea se introducea dogmatica, morala, 
cronologia și istoria bisericească. În al patrulea an urma „teologia păsto- 
rească” și instrucțiuni cu privire la ţinerea registrelor, precum și cunoștințe 
de medicină populară. În toţi anii erau prevăzute studii de muzică și 
tâlcuirea Evangheliilor. 

Seminarul din Buzău s-a deschis la 15 august 1836. Cum Chesarie 
făcea parte din locotenenţa mitropolitană, n-a putut fi prezent, de aceea 
l-a delegat pe Eufrosin Poteca ca să-l reprezinte, să vorbească şi să ci- 
tească scrisoarea sa. Scrisoarea destul de lungă, cuprinde multe sfaturi 
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duhovnicești, încurajatoare, deoarece la vremea respectivă „preoția era 
defăimată și necăutată, neprețuită şi nebăgată în seamă'"22. 

La festivitatea de deschidere a vorbit Gavriil Munteanu, directorul 
Seminarului, și un elev. Cuvântarea lui Gavriil Munteanu e un document 
de mare importanţă, în el arătând rolul deosebit pe care l-au avut pentru 
națiunea română autorii Bibliei de la Bucureşti. În cuvântare, directorul 
Seminarului omagia pe episcopii Chesarie și Filaret al Râmnicului, Iosif și 
Grigore ai Argeșului și pe eroii de la 1821. 

" Numărul elevilor cu care a început școala nu era prea mare, 20. Şi 
deoarece clădirea nu era încă gata, Seminarul a funcționat doi ani în curtea 
Episcopiei, în 1837 Chesarie „s-au apucat de au făcut seminar nou în curte, 
cel de-al doilea, pentru că nu avea loc copiii în casele cele domnești 22. 

Chesarie a înzestrat Seminarul cu o bibliotecă bună, pe cheltuiala sa, 
aducând şi profesori buni, între care Gavriil Munteanu, Damaschin 
Bojincă, Iosafat Snagoveanul ş.a. Între absolvenţii acestui Seminar se 
numără și losif Naniescu, care va ajunge unul dintre cei mai de seamă 
mitropoliți ai Moldovei, ctitorul Catedralei mitropolitane. Tot în vederea 
creșterii nivelului Seminarului, Chesarie a trimis tineri la studii la Atena 
care urmau apoi să devină profesori aici. 


Şcoala de muzică bisericească de la Buzău. Această școală a fost în- 
ființată tot de Chesarie, probabil în 1826, primul director al ei fiind un elev 
al vestitului cântăreț Macarie, pe nume Matache. În această şcoală şi-a în- 
ceput activitatea losif Naniescu, mare cântăreț, prieten cu un alt mare 
cântăreț, Varlaam Protosinghelul (1808-1894), vieţuitor la Mănăstirea Cio- 
lanu, unde a și murit. Matache era cunoscut și foarte apreciat și de Anton 
Pann. Acesta spune că la Prohodul Domnului, publicat de Chesarie în 
1836, a lucrat şi Matache. 

Prea multe știri despre această școală nu se cunosc. Probabil a 
funcționat în clădirile Episcopiei, cu un număr redus de elevi și de scurtă 
durată, educația restrângându-se la muzică, teorie și practică, cu accent 
deosebit pe cea din urmă, Potrivit unor informații din partea Eforiei 
Școalelor se poate deduce că școala a funcționat (sigur) între anii 1826- 
1832, eând se plătea un „dascăl de muzichie”, Ghelasie cântărețul. In- 
formaţii despre această şcoală mai avem și în vremea episcopului Filotei, 
între 1850-1856. Apoi, alte date le avem din 1893, când apare ca reîn- 
ființată de cunoscutul profesor şi compozitor bisericesc Neagu Ionescu. 
După această dată avem informații potrivit cărora școala a funcționat până 
în 1948. 

Școala de zugravi este, de asemenea, ctitoria lui Chesarie, ea fiind 
înființată pe la 1829. Este meritul lui că s-a gândit la o şcoală care să 
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formeze zugravi pentru înfrumusețarea bisericilor în tradiția ortodoxă. 
Primul director al ei a fost Nicolae Teodorescu (1786-1880), el fiind con- 
siderat „primul pictor buzoian modern”, Gheorghe Tattarescu fiindu-i 
nepot și elev. Pictorul Nicolae Teodorescu a fost trimis de episcopul 
Chesarie la specializare în Italia. 

Școala de sculptură în lemn, cu atelier, a functionat pentru scurt timp 
la Buzău, în jurul anului 1833, director fiind Dumitru Spătaru. 

Important de subliniat este faptul că episcopul Chesarie a ştiut să se 
înconjoare de mari oameni de cultură sau deschiși spre cultură și progres: 
Filotei, Dionisie Romano, Gavriil Munteanu, losif Naniescu şi Macarie 
protopsaltul. De asemenea, a trimis tineri la studii în Apus (Tattarescu, C. 
Deșliu, D. Racoviţă ș.a.). Nu mai amintim de faptul că el a restaurat şi ceea 
ce a găsit la Buzău, unde totul poartă amprenta lui (Mănăstirile Ciolanu, 
Rătești, Vintilă Vodă, în cea mai mare parte cu cheltuiala sa). 


Chesarie patriot. Ca toți ierarhii, din totdeauna, și Chesarie, sau mai 
ales Chesarie, a fost un mare patriot. Încă din predica de la instalare el 
face o teorie a Patriei, arătând că ea este „unirea multora într-una”. El 
compară Patria cu universul în care atracția universală dă unitate. El arată 
că oamenii pe pământ s-au despărțit în decursul istoriei, formând po- 
poare, după „seminție și rudă”. El leagă Patria de caracterele comune ale 
celor ce o alcătuiesc, „după seminţie și rudă”, dar și de loc, de pământul 
pe care s-au trezit, de glie. Patria sunt oamenii și părmântul lor. În vi- 
ziunea lui, Patria este „cea mai înaltă râvnă omenească”, de aceea cei ce 
mor în pământ străin vor să li se aducă rămășițele pământești „în pământul 
strămoșilor, adică în Patrie”. EI, vorbind de patrie, folosește un exemplu 
mitologic, pe Odiseu, şi din istorie pe Temistocle și Aristide (exemplu 
folosit şi de marele ierarh moldovean Veniamin Costachi). După prezen- 
tarea teoretică a patriei (şi patriotismului), el vine cu aplicarea practică, 
îndemnând poporul la unire, dela care vine tot binele, în contrast cu 
blestemata neunire de la care au venit toate amărâtele nenorociri. Cel ce 
defaimă unirea, dragostea aproapelui, cinstea Patriei, acela este om rău, 
împietrit, nesimţitor, vrăjmaș al omenirii și potrivnic lui Dumnezeu. El 
arată că la noi nenorocirea a venit prin fanarioți care „au pribegit din 
patria lor pentru răutatea lor”. Pentru români, ceasul deșteptării a venit la 
1821, numindu-l pe Tudor Vladimirescu „omul bunătăţii Domnului 2%. 

Chesarie a avut preocupări și cu privire la viața monahală. În În- 
dreptări trimise de episcopul Chesarie egumenului Antonie de la Ciolanu 
la 14 august 1845, autorul, în zece puncte, scrie un adevărat tratat de viață 
monahală, un adevărat tratat de spiritualitate, un regulament monahal, plin 
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de îndrumări, ceea ce denotă o bună cunoaștere de către Chesarie a vieții 
monahale. Aceste îndreptări sunt importante și pentru aceea că ele prezintă 
viața monahală (și problemele ei) din vremea aceea. Deoarece ele nu erau 
tocmai conforme cu rânduielile monahale, Chesarie ia măsuri severe 
împotriva celor ce făceau abateri, cerând în scris evidențe precise despre 
fiecare monah. Din aceste îndrumări reținem: îndemnuri la spovedanie 
zilnică și împărtăşire săptămânală, îndemnuri la învățătură, toate proble- 
mele să se discute în sobor, în trapeză și în biserică. 


Personalitatea lui Chesarie. Vestitorul Românesc scria la moartea lui 
Chesarie că a fost „românul adevărat care prin plecarea sa a pricinuit o 
pagubă foarte însemnată, nu numai eparhiei, ci şi naţiei române întregi 7%. 

Gazeta de Transilvania nota că ţara are nevoie de episcopi ca dânsul, 
fiindcă „ar face foarte mult în ochii oricărui patriot cu suflet curat 2%, 

George Barițiu publică în foaia sa discursul rostit la înmormântarea 
lui Chesarie*”. 

Nicolae Iorga apreciază la Chesarie „activitatea lui inteligentă, gos- 
podăria lui chibzuită, călugăria lui cinstită, spiritul lui de organizaţie, ta- 
lentul lui de cârmuire, într-o lungă păstorie de douăzeci de ani, care ținu 
până la 30 noiembrie 1846, toate aceste însușiri fac dintr-însul o figură 
deslușită, puternică şi dau drept celor ce l-au văzut lucrând și prezidând 
lucrul inițiat de dânsul, a-l numi colosala umbră, a-i pomeni multele în 
puțin timp jertfiri spre gloria Domnului, Patriei şi eternei sale memorii 2%. 


Alexandru loan Cuza și reformele sale 
bisericeşti? 


Date biografice. Alexandru loan Cuza, „fiu ilustru al poporului ro- 
mân, luptător de frunte pentru formarea și consolidarea statului naţional 
unitar 25, personalitate de seamă a neamului nostru, care „a participat în 
mod nemijlocit la înfăptuirea istoricului act al Unirii Ţării Românești cu 
Moldova”, primul conducător al românilor, sub sceptrul căruia „pe harta 
politică a lumii şi-a făcut apariția România modernă” s-a născut la 20 
martie 1820 într-o veche familie moldoveană din părțile Fălciului, foarte 
probabil în oraşul Bârlad, ca fiu al postelnicului loan Cuza și al Sultanei. A 
învățat la laşi, într-un pension francez, și la Paris. După întoarcerea în țară, 
între 1837 şi 1840 a activat în cadrul armatei, între 1843-1845 a fost 
membru al judecătoriei ținutului Covurlui, iar la 30 aprilie 1844 s-a 
căsătorit cu Elena Rosetti, care 1-a fost „o devotată şi prea înțelegătoare 
soţie”. În 1848 a participat la revoluţia din Moldova, fiind arestat. Plecând 
în exil spre Turcia, la Brăila a reușit să-și recapete libertatea. A trecut în 
Transilvania, participând la adunarea de pe Câmpia Libertăţii de la Blaj, 
după care a plecat în Bucovina. De aici a plecat la Viena (din cauza 
holerei), Paris și Constantinopol, de unde, în 1849, s-a întors în Moldova 
cu noul domn Grigore Ghica (1849-1856), şi el partizan al Unirii. A 
deținut funcțiile de președinte al judecătoriei Covurlui (1849-1851), 
director al Ministerului de Interne din laşi (febr.1851-oct.1851), primeşte 
titlul de vornic în 1855 și este numit pârcălab la orașul Galaţi, fiind pentru 
scurt timp schimbat de caimacamul antiumonist Teodor Balș. A fost 
ridicat la gradul de maior (1857) şi de colonel (1858), iar în septembrie 
acelaşi an a fost numit „ajutor al hatmanului miliției”. În octombrie 1858 a 
fost însărcinat cu „îndeplinirea tuturor îndatoririlor” acestui post, așa că în 
momentul alegeri: sale ca domn el era comandantul întregii armate mol- 
dovene. La 5 ianuarie 1859 a fost ales domn al Moldovei, iar la 24 ia- 
nuarie același an şi al Ţării Românești. La 11 februarie 1866 a fost silit să 
abdice, trăind în Apus, iar la 3 mai 1873 a murit la Heidelberg. Ose- 
mintele sale au fost aduse și înmormântate la moşia sa de la Ruginoasa, 
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după care au fost mutate în Biserica Sfinţii Trei lerarh: (la 20 aprilie 
1947). 


Contextul în care a ajuns la conducerea Principatelor. Unirea 
Principatelor a găsit în fiecare Principat românesc câte o Biserică de sine 
stătătoare, cu organizaţia şi ierarhia ei aparte. În Ţara Românească, pe 
lângă Mitropolia Ungrovlahiei fiinţau Episcopiile de Râmnic, Buzău și 
Argeș, iar în Moldova existau Episcopiile de Roman și Huși. Spre sfârșitul 
anului 1864, aici s-a înființat numai prin ordonanță domnească — ceea ce 
era împotriva canoanelor Bisericii — o nouă eparhie, cea a Dunării de Jos, 
în fruntea ei fiind numit „în functiunea de locotenent de episcop” arhie- 
reul Melchisedec Ştefănescu. 

În fruntea Mitropoliei Ungrovlahiei se afla mitropolitul Nifon (1850- 
1875), iar în a celei de la laşi mitropolitul Sofronie Miclescu (1851-1860). 
Eparhiile muntene erau păstorite de titulari: la Râmnic, Sfântul Calinic 
(1850-1868), la Buzău Filotei (1850-1859; 11860), şi la Argeș, Clument 
(1850-1862), în timp ce cele moldovene, fiind lipsite de titulari erau con- 
duse de locțiitori (la Roman, Nectarie Hermeziu, la Huşi, Calinic Mi- 
clescu, iar mai târziu, la nou înfuințata Eparhie a Dunării de Jos, Mel- 
chisedec Ștefănescu). În primii ani de domnie ai lui Cuza, alte trei eparhii 
se vacantează: laşi, Buzău şi Argeș, așa că din anul 1862 înainte, cinci din 
cele șapte eparhii ale țării erau conduse de locotenenți episcopali, 
rămânând cu titulari numai dovă: Mitropolia Ungrovlahiei și Episcopia 
Râmnicului. Privitor la ierarhi, în iunie 1859, împotriva voinței mitropo- 
ltului Nifon, Cuza a numit pe arhimandritul Dionisie Romano locţiitor de 
episcop la Buzău, în locul lui Filotei, care se îmbolnăvise de o boală grea. 
Acest act era „în contra practicei şi tradiției”. 

Bisericile celor două Principate erau autonome. În materie de dogmă 
și de disciplină, ele recunoșteau „supremaţia şi jurisdicția canonică a patri- 
arhului din Constantinopol”. În interior, episcopii „depindeau de mitro- 
politul respectiv ca de cel mai înalt șef bisericesc local”. Fiecare eparhie 
se administra independent, iar în dicasteria ei se judecau și procesele 
„căsniceşti”, adică de divorţ. 

Prin sate, preoți erau destui, căci, pentru unii eparhiotți, hirotoniile nu 
aveau limită. Întreţinerea lor cădea mai ales în seama proprietarilor de 
MOȘII, lar instrucția și-o făceau fie în şcolile catehetice, fie în seminariile 
existente pe la eparhii. 

Prin unele biserici se slujea încă în grecește. 

Mare parte din mănăstiri erau închinate, venitul lor plecând spre 
locurile cărora erau afierosite. Primirea de noi vieţuitori în mănăstirile din 
țară nu era reglementată prin nici o lege specială. 
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Biserica nu avea un organ central de conducere și nu era de drept 
autocefală. Cuza, cu un accentuat spirit reformator, a dorit să facă unele 
înnoiri care, după propria-i afirmație „n-a voit să facă rău Bisericii stră- 
moșești decât numai bine”. 


Reformele sale privitoare la Biserică. În anul 1859, pe motiv de 
proastă chivernisire, a dispus luarea averilor câtorva din mănăstirile chino- 
viale moldovene. Mănăstirile cărora li s-au luat bunurile au fost: Agapia, 
Adam, Neamţ, Secu, Văratec şi Vorona. Pe lângă „actele şi lucrurile 
privitoare la administrarea bisericească a averilor”, Li s-au desfiinţat ate- 
lierele, li s-au vândut „vitele, stupii și altele asemenea”, li s-a instituit pe 
lângă egumen câte un comitet administrativ, li s-au făcut și li s-au trecut în 
buget, state „în marginile strictului necesar” şi li s-au pus proprietățile sub 
administrarea Ministerului de Culte. 

Cum era de așteptat, mitropolitul Moldovei, Sofronie Miclescu, a 
scris domnitorului, protestând energic „în contra actului arbitrar al guver- 
nului”, care, prin luarea averilor mănăstirilor, „vătăma drepturi bise- 
ricești . Scrisoarea i-a fost înapoiată prin Ministerul Cultelor, care l-a şi 
avertizat că dacă nu se va „mărgini cu aceasta”, capul Statului îl va „trata 
ca pe un călugăr de rând”. Mitropolitul şi-a continuat protestul, îna- 
intându-l către Adunarea ţării, însă nici această încercare n-a fost încunu- 
nată de succes, 

Mai mult, în august 1860, prin ordonanță domnească s-au desființat 
mănăstirile moldovene Doljești și Zagavia, precum și alte 31 de schituri 
moldovene. Vieţuitorii lor, în parte socotiți că „sunt călugăriți în contra 
canoanelor” și că au „o purtare abătută de la morală”, au fost duși la alte 
mănăstiri, iar bisericile și anexele lor transformate în biserici de mir și 
respectiv, în „ospicii pentru cerșetori invalizi..., în şcoale sătești sau alte 
asemenea aşezăminte de folos obştesc”. În octombrie 1860, Cuza pro- 
mulgă legea „relativă la taxa de tramsmitere asupra proprietăților așe- 
zămintelor publice”, prin care se prevedea perceperea pe „seama guvernu- 
lui” a unei taxe de 10% pe an asupra venitului net al „proprietăţilor ne- 
mișcătoare... ale mitropoliilor, episcopiilor, mănăstirilor închinate și ne- 
închinate cu metoacele lor, al chinoviilor, mănăstirilor şi bisericilor de sub 
diferite tutele..., al seminariilor, precum și al cărui alt aşezământ de bine- 
facere”. Se pare că la început această măsură se aplicase numai în Mol- 
dova. În mai 1862, această măsură a fost aplicată și în Tara Românească. 
Printr-o hotărâre a Consiliului de Miniștri din 1860, aprobată şi de A- 
dunare şi întărit de domnitor, venitul mănăstiresc intra direct în vistieria 
tării. 
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Și faţă de aceste măsuri, mitropolitul Sofronie Miclescu a protestat, 
însă Cuza 1-a replicat că „dacă în treburile bisericești el este suveran, în 
cele lumești, nu poate fi decât ascultător și supus”. Cu prilejul recepției 
din octombrie 1860, Cuza, într-o cuvântare ţinută în fața tuturor dre- 
gătoriler ţării, s-a adresat și mitropolitului Sofronie, arătând între altele că 
țara i-a încredinţat toiagul arhipăstoresc pentru „a o conduce pe calea 
moralei şi a mântuirei sufleteşti”, dar că este „rău înconjurat, rău sfătuit” 
și-l conduc pe „o cale nepotrivită nici cu demnitatea Bisericii, nici cu 
interesele statului”. De asemenea, în viziunea lui Cuza „de un timp în- 
coace clerul înalt a părăsit cu totul misia sa..., punându-se în stare de 
adevărată revoltă... și provoacă anarhie”. Mai mult, Cuza i-a amintit mi- 
tropolitului că „întotdeauna s-a opus încercărilor miniștrilor de a introduce 
morala și disciplina în mănăstiri”. L-a mai acuzat pe mitropolit pentru 
abuzul despărțirilor căsnicești „în care toate legile şi cele dumnezeiești și 
cele umane, s-au călcat în picioare” de dicasteria Mitropoliei, care, pe 
atunci judeca astfel de pricini. În încheierea cuvântului său plin de 
observaţii, Cuza spune: „Ca simplu individ eu nu cer, eu n-am trebuință de 
rugăciuni de comandă și făcute fără voie, însă, ca şeful statului, cerem şi 
pretindem ca mitropolitul Moldovei să se roage pentru domnul româ- 
nilor'25!. După rostirea acestor cuvinte pline de reproșuri, Cuza se adre- 
sează și ministrului de Culte, pe atunci Mihail Kogălniceanu, „chiar de 
mâine vei lua măsurile cele mai energice, pentru ca legea și autoritatea să 
fie respectate de toţi fără osebire şi pentru ca oricine... să-și plece capul 
înaintea legii...” La scurt timp, mitropolitul Sofronie Miclescu, pentru 
„abuzul ce au făcut de puterea sa spirituală” a fost suspendat din funcţiile 
sale, dat în judecată și trimis în surghiun la Mănăstirea Slatina?*?. 

Trecând la îndeplinirea prevederilor domneștei ordonanțe, guvernul 
Moldovei a purces la constituirea completului de judecată. În acest scop, 
la 1 decembrie 1860, ministrul Cultelor şi Instrucțiunii Publice (A. Ro- 
malo) a scris mitropolitului Nifon la București, anunțându-l de măsurile 
luate împotriva mitropolitului Sofronie Miclescu, cerându-i a trimite la 
lași patru arhierei, propunându-i a primi şi președinția tribunalului de 
judecată, sau — în caz că nu poate — a delega cu aceasta pe alt arhiereu 
muntean, în care acesta are încredere” 253. 

A fost fixată ziua de 15 februarie pentru începerea judecății. 

Între timp, „ministrul primar”, Mihail Kogălniceanu, a adus cazul mi- 
tropolitului Sofronie în fața Adunării Elective a Moldovei și aceasta a 
hotărât ca să se alcătuiască o comisie formată din cinci membri aleşi din 
sânul ei. După întocmirea raportului, acesta a fost citit în ziua de 17 ianuarie 
1861 de Lascăr Catargiu, prin el aducându-se „acuzaţiuni foarte grave” 
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guvernului ce suspendase pe mitropolit. Deosebirea radicală de vederi cu 
privire la cazul mitropolitului Sofronie a dus la căderea guvernului, care, 
chiar în ziua în care s-a citit raportul comisiei în fața Adunării și-a dat 
demisia. 

A doua zi, 18 ianuarie 1861, mitropolitul Sofronie a făcut paretisis, pe 
care domnitorul l-a primit, stabilindu-se totodată ca „orice proces sau 
urmărire din partea guvernului contra Prea Sfinţiei Sale să se curme”. La 19 
ianuarie, domnitorul a aprobat „retragerea în vieața privată”, mitropolitul 
putând să-şi „conserve titlul de mitropolit și să rezideze oriunde ar voi”. Tot 
prin același document, domnitorul a cerut să se aducă la cunoștință Camerei 
să fie „cu luare aminte asupra serviculor Prea Sfinţiei Sale în curs de 35 de 
ani, ca episcop și ca mitropolit, spre a i se încuviința o pensie până la 
sfârșitul vieții sale; potrivită cu rangul și poziția ce au ocupat 2%. 

În anul 1859 guvernul domnitorului Cuza a început să se ocupe şi de 
şcolile teologice. La 15 decembrie 1859, în Moldova, el a desfiinţat școlile 
catehetice, pe care le-a contopit cu cele primare. Prin aceasta a crescut 
prestigiul seminariilor, rămase de acum singurele instituții de „preparare a 
clerului” şi, totodată, s-a „curmat și abuzul hirotonisirilor de candidați 
ignoranți”. Ceva mai tîrziu, seminariile au fost luate „sub conducerea 
directă a Ministerului Instrucțiunei”, care a și trecut la aplicarea unor re- 
forme privitoare la învățământ. 

O primă reformă, în vremea în care Ministerul Cultelor și In- 
strucțiunii Publice era condus de Kogălniceanu, a vizat organizarea semi- 
nariilor. Astfel, toate cele trei seminarii moldovene — Socola (Iași), Ro- 
man și Huși — aveau curs inferior, iar cel de la Socola și curs superior. Cur- 
sul inferior, în ceea ce privește programa, era egalat cu cel al gimnaziilor, 
având însă în plus o seamă de discipline religioase. Cursul superior, pe 
lângă materiile teologice şi filosofice, mai avea limbile clasice, limbile 
moderne, științele matematice, ştiinţele reale (fizica, chimia, cosmogra- 
fia), ştiinţele practice (agronomia, medicina populară şș.a.). După această 
organizare s-au condus seminariile din Moldova până în anul 1864 când, 
și lor şi celor din Ţara Românească, li s-a creat o altă situație. Mai mult, în 
anul 1859, la Seminarul de la Socola a funcţionat și o Facultate de 
teologie?55, care, în anul următor, 1860, când s-a înființat Universitatea din 
lași, a fost socotită printre facultăţile acesteia”5€. 

Seminariile din Țara Românească (București, Râmnic, Buzău și Ar- 
geș) erau de curs inferior, iar programa acestora, comparativ cu a celor din 
Moldova, era mai redusă. 

La sfârșitul anului 1859, Ministerul Cultelor din Țara Românească a 
propus Mitropoliei instituirea unei comisii alcătuite din persoane „cu cu- 
noscinţe speciale” (revizori) care să cerceteze toate aceste seminarii, pentru 
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ca apoi să se poată trece la îndreptarea situaţiei. Ca urmare a acestor 
inspecții, în august 1860, Adunarea legislativă a Ţării Româneşti a hotărât 
ca „administrațiunea şi privegherea seminariilor să treacă la Ministerul 
Cultelor și al Instrucțiunii Publice”. Apoi a fost întocmită o programă pen- 
tru seminarii „pe un curs de câte șase ani 257. Deosebit de aceasta, comisia 
avea să întocmească și un program pentru Seminarul superior sau central, 
care va fi numai la Mitropolie și va servi de academie eclesiastică sau fa- 
cultate teologică. 

Pentru reușita acestui program, comisia, în raportul către Eforia In- 
strucțiunii Publice, cerea ca de îndată să se oprească hirotoniile pentru cei 
ce nu au absolvit seminarul, iar în seminarii să se primească de acum 
capia tineri „care au trecut cu bun spor cel puţin cele patru clase prima- 

„O dată cu „programa obiectelor de învățătură ce au a se preda î în sem- 
inarii”, comisia a elaborat şi un „Regulament pentru Seminarii”. Nu se ştie 
dacă prevederile acestui regulament a fost vreodată aplicate, cert este că 
Legea asupra Instrucțiunii din decembrie 1864 s-a ocupat și de Învă- 
țământul seminarial din toată România, pe care l-a unificat, iar programele 
le-a egalat. Potrivit noii legi, seminariile erau de două grade: de gradul |, 
vor fi compuse din 4 clase și vor funcționa pe la fiecare eparhie, iar cele 
de gradul II vor ființa numai la lași şi Bucureşti, toate fiind întreținute de 
Stat, sub conducerea directă a Ministerului Cultelor. Chiriarhii aveau doar 
drept de control, sub autoritatea ministerului. In general, elevii se recrutau 
din mediul sătesc şi erau obligaţi ca „în termen de trei ani cel mult după 
terminarea învățăturilor și eșirea din seminariu să priimească funcțiunea 
preoțească ce li s-ar fi oferit”. În caz contrar, ei trebuiau să „întoarcă semi- 
nariului cheltuiala făcută cu ei”2%. În general, această organizare con- 
stituia un progres pentru şcolile din Tara Românească și un regres pentru 
cele din Moldova unde seminariile aveau o programă mai bogată. De 
asemenea, Legea prevedea ca absolvenţii celor patru clase de Seminar să 
poată fi și învăţători în școlile sătești, fără nici un alt examen. 

În toamna lui 1863, Cuza a dat o hotărâre prin care, începând din acel 
timp, limba de cult în Biserică să fie cea română. La intervenţia grecilor 
s-a acceptat ca la Mănăstirea Sfântul loan cel Mare din București (a fost 
demolată, pe locul ei fiind astăzi CEC-ul), la Biserica Sfinţii Arhangheli din 
Brăila şi la Mănăstirea Dancu din lași, cultul să se poată oficia în limba 
greacă. Tot spre sfârșitul anului 1863 a avut loc și secularizarea averilor 
mănăstirești. Mănăsuirile închinate aveau datoria, fixată de mai înainte, de 
a vărsa în vistieria ţării a patra parte din venitul lor anual. Neachitând la 
vreme datoriile, ele au ajuns să aibă datorii uriașe faţă de Stat. De aceea, 
încă din 1859 în Moldova, s-a pus sechestru asupra veniturilor mănăsti- 
rilor închinate, iar cele din Muntenia să oblige pe călugării greci să depună 
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la Casa Statului veniturile mănăstirilor. În vederea aplicării reformei secu- 
larizării, domnitorul a luat mai multe măsuri. Astfel, în iuhe 1859, a cerut 
egumenilor greci să prezinte câte o listă care să cuprindă pe toți preotii, 
cântăreții, paraclisierii şi toți „slujbașii bisericești” ce se găsesc la mă- 
năstirea şi ce „leafă au pe lună sau pe an, precum și ce alte îndestulări mai 
au peste acea leafă”. De asemenea, s-a dispus efectuarea unor anchete pe 
la toate mănăstirile spre a constata dacă acestea fac cheltuieli inutile și fic- 
tive şi dacă mai au bunuri ale căror venituri încă nu intră în Casa Ministe- 
rului. În urma verificărilor efectuate pentru a vedea dacă în toate mă- 
năstirile închinate se săvârșește zilnic cultul divin, în martie 1863 s-au și 
desființat unele schituri şi s-au transformat în biserici de mir. În plus, a 
hotărât ca licitaţiile pentru închirierea moșiilor mănăstirilor să se facă cu 
controlul cultelor. S-a pus şi o taxă de 10% „peste impozitul fonciar”, taxă 
care cuprindea şi mănăstirile închinate. În ianuarie 1863 s-a oprit exploa- 
tarea pădurilor mănăstirești. 

Fără îndoială că aceste măsuri au nemulțumit pe ierarhii și egumenii 
greci, care s-au plâns Porții împotriva acestor măsuri. Drept urmare, în 
ianuarie 1863, ministrul de externe turc a trimis reprezentanților Puterilor 
garante „o notă foarte energică”, iar lui Cuza o scrisoare de protest faţă de 
„spolierea mănăstirilor închinate”. Încurajați de atitudinea binevoitoare a 
reprezentanţilor marilor Puteri, unii clerici greci s-au dedat la acte de ne- 
supunere, îndemnând și pe alții la nesupunere și neplată a arenzii către 
stat. Mulţi dintre egumeni, în frunte cu starețul Mănăstirii Văcărești, au 
fost destituiți și daţi în judecată. În aprilie 1863, s-a dispus ca avocaţii 
mănăstirilor închinate să nu mai poată pleda în tribunalele române, decât 
însoțiți de avocaţii statului. În aceeași lună s-a hotărât ca mănăstirile închi- 
nate să-și întocmească bugete proprii de cheltuieli, deoarece veniturile lor 
urmau să se încaseze pe seama statului. 

În mai 1863, ministrul Cultelor (Cristian Tell) a cerut prefecților de 
județ să nu mai aprobe, fără știrea lui, intrarea în țară a nici unei persoane 
bisericeşti şi să nu mai elibereze egumenilor greci pașapoarte de ieşire din 
țară fără aprobarea Ministerului şi a Mitropoliei şi fără ca aceștia să-și fi 
lăsat în loc garanți responsabili, care să poarte de grijă de obiectele 
pretioase şi de actele mănăstirii. Tot în mai 1863 s-a desfiinţat și Epitropia 
Sfântului Mormânt. Aproximativ în aceeași perioadă, în grija de a nu se 
înstrăina odoarele și documentele de prin mănăstiri a propus un raport 
Consiliului de miniștri cu propunerea de a se lua măsuri pentru asigurarea 
lor. Prin urmare, s-a hotărât ca toate obiectele prețioase necesare pentru 
exercitarea cultului divin ce se află în bisericile acelor mănăstiri să fie 
puse sub privegherea protopopilor locali sau chiar a autorităţilor civile, iar 


169 


cele care nu sunt în uz permanent să fie depuse provizoriu într-una din 
mănăstirile mai bine garantate din Bucureşti și din laşi (la Văcărești sau 
Iași). În vederea executării acestor ordine s-a dispus și delegarea a trei per- 
soane din Mitropolie sau protopopii capitalei, care, împreună cu per- 
soanele mirene desemnate de minister, să verifice împlinirea lor. 

După întocmirea catagrafiilor, prin ordonanță domnească, s-a dispus 
ca toate actele mănăstirilor închinate să se depună în Arhiva generală a 
Statului, iar o comisie desemnată urma să ţină evidenţa acestora, să vadă și 
proprietățile şi cheltuielile lor. 

Paralel cu aceste măsuri, s-a desfășurat și o activitate diplomatică. 
Astfel, Costache Negri, reprezentantul ţării noastre la Constantinopol a 
înaintat Porţi o „notă propunând rezolvarea problemei bunurilor mănăs- 
tirilor închinate contra unei substanțiale despăgubiri oferite Locurilor 
Sfinte”. Deoarece grecii nu au fost de acord cu această propunere, Înalta 
Poartă, care le era favorabilă, a hotărât convocarea unei conferințe a Pute- 
rilor garante pentru discutarea problemei. La primirea acestei vești, Cuza 
i-a scris ministrului turc de externe că este silit a trece la actul secu- 
larizării, deoarece, afirma Cuza, „îmi este imposibil să nu ţin seama de 
manifestări repetate și persistente ale sentimentului naţional”. Drept 
urmare, în 12 decembrie 1863 Consiliul de miniștri prin raport special 
către domn, prezentat de președintele Mihail Kogălniceanu, a cerut 
aprobarea de a înfățișa Adunării proiectul de lege pentru secularizarea 
averilor mănăstirești. A doua zi, 13 decembrie, guvernul a prezentat Ca- 
merei, proiectul de lege pentru secularizarea averilor mănăstirești, care, 
„cu mici modificări de redacțiune” a fost aprobat cu 93 de voturi albe 
(pentru) și 3 negre (împotrivă). Legea a fost decretată și promulgată la 15 
și 17 decembrie 1863, primul articol stipulând fără echivoc că: „Toate 
averile monastirești din România sunt şi rămân averi ale Statului”. 

Alte articole ale legii mai prevedeau (între altele): afectarea unei 
sume „O dată pentru totdeauna” și „numai sub titlul de ajutor, în conformi- 
tate cu indicaţiunea dedicațiunei lor” Locurilor Sfinte, „către care erau 
închinate unele din monastirile pământene” (art. 3), îndatorirea „comu- 
nităților religioase ale locurilor de jos” de a da „socotele anuale despre 
întrebuințarea veniturilor suszisului capital” (art. 4), şi obligativitatea lor 
de a „nu atinge, sub nici un cuvânt, cea mai mică parte din capital” și nici 
de „a întrebuința veniturile afară de destinațiunea lor specială, adică 
întreținerea Bisericii Ortodoxe din Orient și a stabilimentelor de binefacere 
lipite către ea” (art. 5). 

Suma afectată se va mărgini „în maximum cifrei de 82 milioane lei, 
cursul de Constantinopol”, cuprinzând în ea şi „31 milioane ce Locurile 
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Sfinte datoresc Țării Româneşti după stipulaţiuni anterioare” (art. 3, al. 2). 
Rămâneau deci net 51 milioane lei. În afara de aceasta, Statul român mai 
afecta „încă o sumă de 10 milioane lei — în același curs —, pentru fondarea 
la Constantinopol a unei școale laice și a unui spital în care vor fi primiți 
creştinii de toate riturile” (art. 7). 

În sfârșit, guvernul român urma să ia înapoi de la egumenii greci toate 
„ornamentele, cărțile şi vasele sacre..., precum și documentele ce le-au 
fost încredințate” (art. 6). 

Prin aplicarea prevederilor Legii secularizării averilor mănăstirești in- 
trau în stăpânirea Statului 25,26% din suprafaţa țării. Rezultatele ei au fost 
simţite, mai ales în anul 1864, când Alexandru I. Cuza și guvernul său au 
săvârșit împroprietărirea țăranilor. 

Aprobat aproape unanim de naţiune, actul secularizării trebuia recu- 
noscut și de Puterile garante. Din început, la protestele venite din partea 
unora din acestea, Cuza a rămas intransigent, socotind faptul „un act de 
înțelpciune și de înaltă necesitate, o măsură de ordin public”. După mai 
multe discuţii cu Puterile garante, între care Franţa era susținătoarea lui 
Cuza, până la urmă și ele au recunoscut în principiu actul secularizării, iar 
reprezentanții lor, adunaţi în Conferinţă la Constantinopol, au sfătuit pe 
ierarhii și călugării greci să primească despăgubirea ce li se oferise de 
statul român. 

În anul ce a urmat secularizării, 1864, Cuza a însărcinat Consiliul de 
Stat, cu pregătirea celor mai necesare legi „pentru organizarea țării în 
toate ramurile”. 

Spre începutul anului 1864, guvernul a vrut să introducă în ţară calen- 
darul gregorian. Socotind că nu va putea face aceasta numai prim măsuri 
administrative, s-a hotărât „ca mai întâi să aibă consentimentul măcar indi- 
rect al Bisericii naţionale române”. De aceea, a convocat „Consiliul bise- 
ricesc”, căruia i-a pus întrebarea: „Este calendarul o chestiune dogmatică 
sau o chestiune pur științifică astronomică?”. Şi cum dorea ca acest Consi- 
liu să afirme că problema calendarului este o problemă pur științifică, au 
fost chemaţi la Bucureşti ierarhii români, consideraţi cei mai progresiști și 
mai dependenţi de el (deoarece erau numai loctțiitori), presupuși a fi mai 
docili şi mai devotați lui. Între alții, din acest Consiliu mai făceau parte: 
Nifon, Calinic Miclescu, Dionisie Romano și Melchisedec Ștefănescu. În 
timpul derulării acestor pregătiri, în ţară s-a produs o oarecare neliniște cu 
privire la schimbarea calendarului, fiind considerată introducerea calen- 
darului ca un mod de a introduce în mod neoficial papismul (catolicismul). 
Răspunsul Comisiei la întrebarea pusă a fost: „... am văzut că diferenţa ce 
există între Calendarele Iulian și Gregorian, deşi în sine este o chestie curat 


171 


de sciință astronomică, dar strânsa legătură pusă de Sinodul I-iu de la 
Niceea între calendarul Iulian și Biserică, este stabilirea sărbătorilor, și mai 
cu deosebire a sărbătoarei Pascelor şi cele ce ţin de dânsele, carea în Bise- 
rica Ortodoxă a devenit ca o dogmă, după cuprinderea canonului ] al Sino- 
dului de la Antiohia, unde cele hotărâte în acel sinod pentru serbarea Pasce- 
lor, se numesc bine dogmatisite'?%. Deși răspunsul Consiliului nu l-a 
mulțumit, Cuza, „văzând murmura cea mare, ce provocase în țară ideea 
schimbării calendarului”, a părăsit și el această idee. 

Prin Legea pentru înmormântări cultele erau obligate să-și înteme-ie- 
ze cimitire la cel puţin 200 de metri de la marginea comunității, oprindu-se, 
prin aceeași lege, înmormântarea în biserici, „templuri, sinagogi, spitaluri, 
capele, precum și în orice edificiu unde se adună credincioșii de orice religie 
pentru celebrarea cultului lor”. Legea mai îngăduia ca în cimitirul creştin să 
se poată înmormânta „și acei morți de alte religiuni, pentru care nu vor fi 
cimitiruri speciale”. 

În același an a fost promulgată și Legea comunală, la 1 aprilie, iar la 
4 decembrie Codul civil. Între altele, prin Legea comunală, s-a luat Bise- 
Ticii sarcina de a întocmi actele de stare civilă — naștere, căsătorie, deces —, 
pe care o avusese până atunci, şi s-a trecut în seama primăriilor, primarii 
devenind și „ofiţeri ai stării civile”. Prin Codul civil, între altele, se per- 
mitea căsătoria de la a patra spiță exclusiv, în timp ce, după canoanele 
Bisericii, aceasta era permisă de la gradul şapte înainte. Același Cod nu 
mai prevedea căsătoria religioasă ca fiind, ca până atunci, obligatorie. Pe 
de altă parte, divorţul se putea face, indiferent de „natura faptelor sau a 
delictelor” numai la „tribunalul civil al districtului”. 

„Spre sfârşitul anului 1864, Cuza a promulgat încă două legi, „care 
privesc şi mai aproape Biserica”: Decretul organic pentru regularea 
schimei monahicești (condițiile necesare pentru a intra în monahism: 
pentru un bărbat „să dea dovadă de pietate şi vocațiune monahală prin 
ispitirea religioasă canonică”, să fie în vârstă de minimum 60 de ani, sau, 
în caz de boală incurabilă ori invaliditate puteau fi mai tineri, iar dacă erau 
pensionari cu condiția renunțării la pensie; pentru femei: să nu fie 
măritată, să aibă vârste de minimum 50 de ani. Privitor la vârstă, aceasta 
putea fi mai mică pentru cei numai în cazul în care candidaţii la mona- 
hism, cei de parte bărbătească, ce aveau studii seminariale superioare, ei 
având „vocaţiunea aceasta”, pentru că din rândul lor urmau să fie selectaţi 
pentru clerul superior, pentru femei txcepţie făceau cele sub 50 de ani 
invalide și incurabile sau care nu aveau mijloace de trai în lume. Chiar și 
în aceste cazuri, „tunsura monahală” nu se putea face decât cu „autoriza- 
rea Sinodului general şi a Ministerului Cultelor” și numai pe la acele 
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„monastiri, schituri și sihăstrii... din România, ce se vor hotărî prin regu- 
lament special”) și Decret organic pentru înființarea unei autorităţi 
sinodale centrale pentru afacerile Religiei Române. Acest din urmă 
decret era rezultatul dorinţei lui Cuza de a vedea Biserica noastră scoasă 
de sub tutela oricărei autorități eclesiastice străine. În urma publicării 
acestei legi, patriarhul ecumenic Sofronie (1863-1866) a scris mitropoli- 
tului Nifon, arătând, mai întâi, că „Marea Biserică a lui Hristos”, după ce a 
trecut prin „greaua strâmtorare”, din pricina secularizării, acum guvernul 
din România vrea să introducă noul calendar și, totodată, să impună cre- 
dincioșilor „cu sila şi cu puterea” sa „lepădarea” dogmelor ortodoxe. 

Mitropolitul Nifon i-a răspuns patriarhului ecumenic, arătând că din- 
totdeauna Biserica sa a avut o independenţă administrativă internă și-l 
asigura că și în viitor Biserica Română va trebui să-și îmbunătățească 
organizarea internă, deși va lucra tot „în deplina sa libertate”, totuși „nu 
va nesocoti străvechile legături existente între ea și Biserica mumă 2%. 
Cu toate că scrisoarea patriarhului ecumenic Sofronie îl viza direct și ci 
toată gravitatea acuzațiilor ce se aduceau prin ea, Cuza nu a renunțat la 
planul său și în decembrie 1864 a promulgat „Decretul organic” mai sus 
amintit. Decretul cuprindea 5 capitole, cel mai important fiind primul, în 
care se preciza că: „Biserica Ortodoxă Română este și rămâne inde- 
pendentă de orice autoritate bisericească, întru tot ce priveşte orga- 
nizarea şi disciplina ”. Este pentru prima dată, când, în mod oficial, un 
text de lege prevedea neatârnarea (autocefalie). Conform Decretului, Si- 
nodul general se compunea din mitropoliți, episcopii eparhioți, arhierei 
români, din câte trei deputaţi, aleşi — pe termen de trei sesiuni — de clerul 
de mir din fiecare eparhie și din decanii facultăților de teologie din 
Bucureşti și laşi, deşi acestea nu existau încă. Sinodul general se va 
întruni la fiecare doi ani, în prima zi a lunii iulie, va ţine şedinţe ordinare 
ŞI extraordinare. 

Capitolul al III-lea al Decretului este important prin faptul că tratează 
despre „atributele” Sinodului general, care are „putere legislativă”!, 
administrativă? și judecătorească 25%. Același decret preciza și faptul că 
vor exista şi sinoade eparhiale, cum e firesc, la nivelul fiecărei eparhii. Ele 
erau compuse din episcopul eparhiot, ca președinte, din cei trei membri ai 
eparhie: în Sinodul general, din directorii seminariilor eparhiale și la 
București și lași, şi din decanii facultăților de teologie. 

Acest Decret organic a fost însoțit de un Regulament pentru alegerea 
membrilor Sinodului general al Bisericii Române şi cu un Regulament 
interior al Sinodului general al Bisericii Române. Amintim și faptul că la 
11 ianuarie 1865, domnitorul a emis ordonanța domnească prin care, între 
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altele decreta: „Prea Sfinția Sa Părintele mitropolit din București va purta 
titlul de mitropolit Primat al României”. 

În anul 1864, deoarece „mai toate episcopiile din țară” erau lipsite de 
mai mulți ani de episcopi titulari definitivi, s-a pus problema întocmirii 
unui proiect „pentru alegerea unor asemenea demnitari înalți ai Bisericii”. 
Deşi în prima sa formă, acest proiect era intitulat Proiect de lege pentru 
alegerea de mitropolit și episcopi eparhioți în România, după trecerea lui 
pe la Consiliul de Stat, s-a tot modificat, ajungând până la urmă lege pen- 
tru numire de ierarhi și nu de alegere, cum fusese la început. În primul 
articol se prevedea că „mitropolii și episcopii eparhioți ai României se 
numesc de domn, după o prezentare a ministrului Cultelor în urma deli- 
berațiunii Consiliului de miniștri; în al doilea că aceştia „se numesc din 
clerul monahal român, având cel puțin: mitropolitul vârsta de 40 de ani, 
iar episcopii de 35 de ani, fiind cunoscuţi prin pietate, învățătură şi capaci- 
tate”; iar cel din urmă că toţi aceștia sunt „justiţiabili înaintea Sinodului 
țerei, iară pentru orice alte delicte înaintea Curţii de Casaţiune””. Prevede- 
rile noii legi, așa cum au fost formulate, au produs în țară „o mare vâlvă și 
mișcare”. Din acest motiv, cred unii, domnitorul a ezitat „până în mai 1865 
a-i da iscălitura sa și a o promulga”. Pe temeiul acestei legi, Ministerul 
Cultelor a trecut la completarea scaunelor episcopale vacante, supunând în 
deliberarea Consiliului de ministri numirea următoarelor persoane: Calinic 
Miclescu, la Mitropolia Moldovei și Sucevei, Neofit Scriban, la Argeș, 
Ghenadie Ţeposu, la Roman, Atanasie Stoianescu, la Buzău, Dionisie 
Romano, la Huşi și Melchisedec Ştefănescu, la Dunărea de Jos. În urma 
aprobării de către Consiliu, Alexandru loan Cuza în 10 mai 1865 a semnat 
decretele de numire. Deoarece Neofit Scriban a demisionat din scaunul de 
la Argeș, s-au făcut următoarele modificări: Ghenadie la Argeș, Atanasie la 
Roman, Dionisie la Buzău. Ceva mai tîrziu a fost propus și s-a aprobat la 
Huși arhiereul Iosif Gheorghian. Însă, deși s-au completat toate scaunele 
vacante, modul de completare a iscat așa-numita „luptă pentru canonici- 
tate”, care a tulburat Biserica noastră vreme de aproape două decenii. Cei 
care s-au opus acestei politici n-au înţeles că o parte din măsurile biseri- 
cești ale lui Cuza constituiau „o nevoie a momentului”, menită să aducă în 
jurul său o „ierarhie credincioasă” care la nevoie să-l poată ajuta la stăvi- 
lirea intrigilor pe care călugării greci și Patriarhia le ţeseau în urma secu- 
larizării averilor mănăstirești. Însuși domnitorul în convorbirea avută cu 
episcopul Melchisedec a lăsat să se întrevadă bunele intenţii ce avea față 
de Biserica strămoșească. EI a asigurat că tot ceea ce i se va propune pen- 
tru binele Bisericii va face, pentru că doreşte cu tot dinadinsul să pună 
„odată capăt anomaliilor” din Biserică. 
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Această neînțelegere a dat prilej Patriarhiei Ecumenice să-și continue 
încercarea de a se mai amesteca în treburile interne ale Bisericii noastre. 
Aducându-i-se la cunoștință cuprinsul Legii pentru numiri, patriarhul ecu- 
menic Sofronie a convocat în aprilie 1865 Marele Sinod patriarhal, căruia 
i-a supus spre deliberare „cele trei proiecte de legi dacice despre sinod, 
monahi și mănăstiri și despre alegerea şi judecata arhiereilor”. În hotărârea 
luată, Sinodul patriarhal socotea ca necanonice și în contrazicere cu 
vechea tradiţie bisericească următoarele probleme: declararea de către 
sine a Bisericii dacice (române) ca independentă; convocarea sinodului de 
către domnitor; participarea mirenilor ca membri la sinod; prezidarea cor- 
pului ponderator dacic (Senatul) de către mitropolitul primat; prezidarea 
de către mitropolitul primat a Sinodului, însă în numele domnitorului, 
numirea episcopilor de către Puterea de Stat, judecarea acestora de către 
un tribunal civil, măsurile restrictive contra monahismului şi stabilirea de 
mai înainte a ordinii de zi ce urma să se discute în ședințele Sinodului”%. 
În același timp, Sinodul patriarhal a hotărât ca un delegat al Marii Biserici 
să fie trimis în „Principatele Unite Dacice”, spre a se informa la fața 
locului, a aduce unele scrisori și a „demonstra necanonicitatea multor părți 
din proiectele de legi bisericeşti”. Această solie a fost încredinţată ar- 
himandritului Eustatie Cleobul, membru al acestui extraordinar Sinod 
patriarhal, care, la 22 aprilie 1865, a și sosit în România. A adus mai multe 
scrisori: una către domnitor, alta către mitropolitul primat și sufraganii săi, 
iar alta către mitropolitul Moldovei şi sufraganii săi. Toate trei erau din 
partea patriarhului ecumenic, prin ele patriarhul arătându-şi dezaprobarea 
fată de „inovaţiile” introduse în Biserica Română, iar în cele către ierarhi 
dojenea pe ierarhii români că și-au neglijat datoria ce aveau de a se 
împotrivi unor asemenea fapte. 

Cel dintâi care a răspuns a fost mitropolitul primat Nifon, care a arătat 
Biserica Română a fost „de mult și cu desăvârşire independentă, în ceea ce 
privește activitatea ei internă”. În cuvinte asemănătoare i-a răspuns și mi- 
tropolitul Calinic Miclescu. Dacă răspunsurile celor doi ierarhi pot fi so- 
cotite dârze, cel dat de domnitor poate fi socotit magistral?%5. 

Patriarhul ecumenic, văzând că hotărârea Sinodului patriarhal nu a 
fost luată în seamă, ci, dimpotrivă, a fost combătută, în iulie 1865, 
„dimpreună cu alte manuscrise” a adus-o la cunoștința celorlalte patriar- 
hate și Biserici Autocefale Ortodoxe, cerându-le „conlucrarea frăţească şi 
duhovnicescul ajutor” pentru ridicarea unei asemenea periculoase situații 
a lucrurilor de acolo” (din Biserica Ortodoxă Română). Întrucât răspun- 
surile acestora întârziau să apară, patriarhul ecumenic a mai convocat si- 
nodul într-o ședință extraordinară, care a cercetat răspunsul lui Cuza. După 
acest sinod, în octombrie 1865, a mai trimis la Bucureşti o nouă scrisoare, 
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prin care-i reproşa faptul că l-a trimis înapoi pe arhimandritul Cleobul, 
îndemnându-l totodată „să se întoarcă la hotărârile dumnezeieştilor si- 
noade”. Nu se ştie dacă domnitorul Cuza a mai răspuns la această nouă 
scrisoare. Între timp, patriarhul ecumenic a primit răspuns din partea 
celorlalte Patriarhii. În general, aceste biserici îl îndemnau pe patriarhul 
ecumenic să aibă o atitudine mai împăciuitoare. 

Lupta pentru canonicitate a continuat şi după abdicarea lui Cuza, până 
în anul 1872, când, în urma corespondenţei diplomatice, purtate între gu- 
vernul român, Patriarhia Ecumenică şi celelalte Biserici Ortodoxe, şi în 
urma întocmirii — și cu asentimentul patriarhului ecumenic — a noii Legi 
organice a Bisericii Ortodoxe Române, votată în anul 1872. 


Recunoașterea autocefaliei 


Legea organică din 187226. Cerându-se revenirea la canoane și la 
vechile rânduieli bisericești, ca urmare a Decretului de numire a episcopi- 
lor şi mitropoliților eparhioți în vremea lui Cuza, în anul 1867 s-a alcătuit 
un proiect de Lege organică pentru Biserica Ortodoxă Română, care, în 
1869, a fost trimis spre avizare şi Patriarhiei Ecumenice. Patriarhul Grigo- 
rie al VI-lea (1867-1871), răspunzând la începutul anului 1870, a cerut ca 
în noua lege să se prevadă ca după alegerea mitropolitului Ungrovlahiei, 
să se ceară din partea Patriarhiei Ecumenice tomosul de recunoaștere, ca 
mitropoliţii țării să-l pomenească la slujbe, iar Sf. Mir să fie cerut numai de 
la Constantinopol. 

Acest proiect, votat în 1872, avea titlul de Legea organică pentru ale- 
gerea mitropolitilor şi episcopilor eparhioti, cum şi a constituirii Sf. Sinod 
al Sfintei Biserici Autocefale Ortodoxe Române. 

Cap. | al acestei legi prevedea ca alegerea ierarhilor să se facă de un 
colegiu electoral compus din cei doi mitropoliți, din episcopii eparhioți, 
din arhiereii titulari români și din toți deputaţii și senatorii ortodocși în 
funcție. Preşedinţia acestui colegiu o avea mitropolitul primat, iar în lipsa 
lui, mitropolitul Moldovei sau cel mai vechi episcop în hirotonie. Mitro- 
poliții se alegeau dintre episcopii eparhioți, iar aceştia dintre cei opt ar- 
hierei titulari. Ei trebuiau să fie de neam român, să aibă cel puţin 40 de 
ani, iar după 20 de ani de la promulgarea legii se cerea să aibă titlul de 
licenţiat sau doctor în teologie. Alegerea, cu majoritate de voturi, trebuia 
întărită de domn. Prin această lege se punea capăt și „luptei pentru cano- 
nicitate”, deoarece, prin art. 28 al Legii era existenţa legală a ierarhilor 
decretați în 1865. 

Deficiența majoră a acestei legi rezida în faptul că alegerea mitro- 
poliților și a episcopilor era încredințată unui colegiu, în componenţa căruia 
intrau, pe lângă membrii Sf. Sinod, toți deputaţii și senatorii ortodocși în 
funcție, care, de cele mai multe ori, nu erau cunoscători ai problemelor 
bisericești. Din acest motiv, alegerea ierarhilor se va face sub influența 
partidelor politice, ceea ce va stânjeni bunul mers al Bisericii în perioada în 
care această lege a fost în vigoare. 
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Pe de altă parte, ierarhii erau proveneau dintr-un cerc foarte restrâns 
de eligibili, respectiv, mitropoliţii se alegeau dintre cei șase episcopi epar- 
hioți, iar episcopu dintre cei opt arhierei titulari. Or, această măsură nu era 
pe firul tradiției noastre, când, în anumite situaţii au fost aleși chiar mi- 
tropoliți din rândul arhimandriților sau al egumenilor. 

Însă partea pozitivă însemnată a acestei legi o reprezintă faptul că prin 
ea s-au pus bazele Sf. Sinod al Bisericii Ortodoxe din România. El era 
constituit din cei doi mitropoliți, din cei șase episcopi (Râmnic, Buzău, 
Argeș, Roman, Huşi și Galaţi) și din opt arhierei titulari, câte unul din 
fiecare eparhie, pe numele unui oraş din cuprinsul eparhiei respective. 
Acești arhierei erau numiţi de guvern — şi întăriți de şeful Statului — dintre 
candidaţii propuși de Sf. Sinod (fiind numiţi cei care împărtășeau vederile 
politice ale partidului aflat la putere). 

Instituția arhiereilor titulari era anticanonică, ea contravenind can. 6 al 
Sinodului IV Ecumenic, care nu admitea hirotonia fără destinaţie, ei nefi- 
ind horepiscopiu de altă dată. Mai mult, spre dosebire de arhiereii titulari 
de până în 1872, care erau hirotoniți pe seama unor foste eparhii ortodoxe 
din Răsărit, cei de acum erau hirotoniți pe seama unor oraşe din ţară, în 
care niciodată n-a existat vreun scaun episcopal. Foarte puţini dintre acești 
arhierei titulari îndeplineau atribuţii de vicari, în sensul vicarilor de astăzi. 
Ei locuiau la Bucureşti sau la Iași, îndeplinind diferite slujbe: profesori la 
Facultatea de teologie sau la seminariile teologice, superiori ai unor 
mănăstiri etc, Această instituție a arhiereilor titulari, a fost necesară atunci 
pentru a avea numărul de cel puţin 12 membri al noului Sinod. 

Președinția Sinodului o avea mitropolitul primat, iar în lipsa lui mi- 
tropolitul Moldovei sau cel mai vechi episcop în hirotonie. Ministrul Cul- 
telor, care trebuia să fie ortodox, participa la şedinţe cu vot consultativ. 
Sinodul se întrunea la București, în două sesiuni, primăvara și toamna, Și 
se ocupa cu probleme spirituale, disciplinare și judecătorești. 


Recunoașterea autocefaliei. Recunoașterea autocefaliei Bisericii Or- 
todoxe Române a avut loc după ce, în prealabil, s-a realizat unirea Princi- 
patelor Române, în 1859, și după cucerirea Independenţei țării noastre, din 
1877, când, o dată cu creșterea prestigiului ţării noastre a crescut și autori- 
tatea Bisericii. 

Autocefalia Bisericii Ortodoxe Române, chiar dacă o întâlnim menţio- 
nată atât în Constituţia promulgată la 30 iunie 1866, în care se spune: „Bise- 
rica Ortodoxă Română este și rămâne neatârnată de orice chiriarhie străină, 
păstrându-și însă unitatea cu Biserica ecumenică a Răsăritului în privința 
dogmelor”, cât și în textul Legii organice din decembrie 1872, încă nu era re- 
cunoscută de drept. Ea trebuia cerută oficial Patriarhiei din Constantinopol. 
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Prin demersurile care se fac în această perioadă, pentru recunoașterea 
autocefaliei se urmărea, bisericeşte, ceea ce politic, deja se înfăptuise, 
independenţa. Însă obținerea ei nu s-a realizat de la prima solicitare. 

De ce? 


Încă înainte de această perioadă între Biserica Ortodoxă Română și 
Patriarhia de Constantinopol existau unele tensiuni determinate, pe de o 
parte, de reformele lui Cuza, mai cu seamă oprirea închinării de mănăstiri, 
iar pe de alta, cum am arătat deja, în textul Legii organice, Biserica 
noastră era definită ca fiind autocefală. 

De pildă, în 1879, când i s-a cerut patriarhului ecumenic Ioachim al 
HI-lea (1878-1884) binecuvântarea pentru a hirotoni trei arhierei titulari 
aleși de Sf. Sinod, acesta a făcut unele obiecţii cu privire la Legea 
organică şi mai ales cu privire la declararea Bisericii noastre ca autocefală, 
răspunzând în mod expres că nu o recunoaște. 

Nemulțumirile patriarhului ecumenic au crescut și mai mult în 1882, 
când în discuția Camerei deputaţilor s-a pus problema ridicării primatului 
Bisericii noastre la rangul de patriarh (9 martie 1882) și apoi, la numai 
câteva zile (25 martie 1882), s-a sfinţit pentru prima dată la noi Sf. Mir, 
aceasta fiind prerogativa unei Biserici autocefale. 

La scrisoarea patriarhului ecumenic, plină de mustrări, adresată Sf. 
Sinod al Bisericii Ortodoxe Române, din însărcinarea acestuia, învățatul 
episcop al Romanului, Melchisedec Ştefănescu (1879-1892), a întocmit 
un răspuns temeinic la toate învinuirile aduse. lată, de pildă, ce spunea re- 
feritor la problema autocefaliei în ședința Senatului din 3 decembrie 1885: 
„Domnilor, de cum am început a avea pricepere şi am putut învârti un 
condeiaș în mână, eu am fost cel dintâi care am sustinut tare credința 
noastră naţională, că Biserica noastră este independentă, și această cre- 
dință nu am inventat-o noi cei de astăzi, ea a fost clironomisită (moştenită). 
Cei ce au cetit istoria Ştiu că noi de veacuri am avut Biserică autocefală. 
Când venea la noi de la Patriarhatul (de) sau de aiurea de undeva vreo 
pretenție atăcătoare în autocefalia Bisericii noastre, atunci Mitropoliții Și 
boerii noștri o respingeau. Și trebuie să ştiţi că Patriarhii în timpii trecuţi 
aveau putere mare. Pentru ce? Pentru că erau aproape de sultanul... Cu 
loate acestea, in timpii aceia, când se făcea din partea Patriarhiei vreo 
pretenţie care atingea dreptul Bisericii noastre, se respingea. Tot aşa s-a 
urmat necontenit până astăzi... Eram independenți înlăuntrul nostru... ”. 
Prin Tomosul de recunoaştere a autocefaliei, spune Melchisedec, „toți au 
recunoscut ceea ce noi recunoscusem de mult: Biserica noastră este auto- 
cefali pe destinele şi posițiunea sa”. 

După moartea lui Ioachim al III-lea a urmat patriarhul loachim al IV-lea 
(1884-1886), cu care s-a început o nouă corespondență pe aceeaşi temă. 
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Astfel, în februarie 1885, Sf. Sinod, în prezența Ministrului Cultelor D.A. 
Sturdza, a hotărât înaintarea unei noi cereri prin care să se solicite recu- 
noaşterea autocefaliei. Scrisoarea, formulată de același mare învăţat ierarh 
Melchisedec Ștefănescu și de episcopul Iosif Gheorghian al Dunării de 
Jos, a fost trimisă patriarhului ecumenic de mitropolitul primat Calinic 
Miclescu, însoțită de o adresă a lui D.A. Sturdza. Ca urmare, patriarhul a 
răspuns afirmativ la cererea Bisericii noastre, trimițând Tomos-ul de auto- 
cefalie, din 25 aprilie 1885, semnat de 10 mitropoliți, membri ai Sinodului 
“patriarhal, în care Sf. Sinod al Bisericii Ortodoxe Române este declarat 
„frate în Hristos și direct răspunzător Lui”. Întâistătătorul Bisericii noastre 
avea datoria de a pomeni la Sf. Liturghie pe patriarhul ecumenic și pe 
ceilalți patriarhi ai Bisericilor Ortodoxe surori, precum și datoria de a se 
consulta și a hotărî împreună cu ceilalți Întâistătători ai Bisericilor Orto- 
doxe în ceea ce privește binele comun al Ortodoxiei. 


Episcopul Sfântul Calinic al Râmnicului 
(1850-1868) 


Sfântul Calinic, din botez Constantin, s-a născut la 7 octombrie 1787, 
în București, din „părinți români, buni patrioţi și buni creștini 2%, Antonie 
și Floarea Antonescu. Mama sa s-a călugărit la Mănăstirea Pasărea, 
devenind schimonahia Filofteia, trecând la cele veşnice la 8 noiembrie 
1833. A fost crescut de mic într-un mediu creștin, iar la vârsta potrivită a 
fost de către părinții săi la învățătura cărții la o școală românească, 
învățând și limba elină. La vârsta de nici 20 de ani „și-a lăsat părinții săi ca 
Avraam patria”, îndreptându-se pentru totdeauna spre Mănăstirea Cernica. 
La această ctitorie a vornicului Cernica Știrbei, de mic îi condusese paşii 
mama sa, îndemnându-l să prețuiască pe stareţul Gheorghe și pe ucenicii 
lui, crescuţi în duhul monahal atonit al fericitului stareţ Paisie de la 
Mănăstirea Neamţ. La 18 martie 1807, Constantin a fost primit aici de 
starețul Timotei. Dându-și seama că tânărul, sfiosul și firav cu trupul, are 
un suflet mare şi plin de râvnă pentru Hristos, acesta l-a încredințat pentru 
ascultare încercatului duhovnic Pimen, care l-a călăuzit în viaţa duhovni- 
cească, l-a deprins cu urcușul „Rugăciunii lui lisus” şi cu lucrul mâinilor, 
învăţându-l să execute cruciulițe sculptate. Tânărul Constantin a dovedit o 
așa de mare râvnă încât la scurtă vreme „i-a covârșit pe dascălii săi cu tot 
felul de fapte lăudabile”. Virtutea ascultării în care strălucea I-a făcut pe 
duhovnicul său să-i ceară starețului Timotei să-l călugărească, lucru care 
s-a și înfăptuit, la 12 noiembrie 1808, dându-i numele de Calinic. La o 
lună de la călugărie, Calinic a fost hirotonit ierodiacon în Biserica Sfântul 
Nicolae de la Cernica de către mitropolitul bulgar Sofronie de Vrata, refu- 
giat atunci la Bucureşti. Noul ierodiacon „adăuga nevoinţă peste nevoinţă 
și nu înceta ziua și noaptea veghind, postind și abţinându-se de la toate 
cele ce sunt lumești și plăcute lumii; pentru că chiar trupul său îl ostenea 
și-l pedepsea, încât toată viața sa nu s-a culcat ca ceilalţi oameni întins pe 


pat, nici dezbrăcat de hainele sale pe un jeţ, îmbrăcat și cu mujlocul încins 
cu o curea lată'268, 
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În 1812, împreună cu părintele său, Pimen, Sfântul Calinic a fost tri- 
mis de către stareț în Moldova, ca să strângă ajutoare pentru repararea 
Bisericii Sfântul Nicolae, stricată de cutremurul din 1802. Cu acest prilej, 
ei au cercetat mănăstirile de aici, care aveau modul de viață paisian, înde- 
osebi Mănăstirea Neamţ, unde se afla retars pe atunci și mitropolitul 
Veniamin Costachi. Vizita i-a fost de mare folos duhovnicesc Sfântului 
Calinic. La scurtă vreme, duhovnicul său, Pimen, doritor de mai multă 
trăire sufletească, a plecat la Muntele Athos, iar Sfântul Calinic a ajuns 
sub îndrumarea părintelui Dorotei. 

În 1813, când mulți preoți muriseră de ciumă, iar stareţul său l-a găsit 
vrednic de o treaptă superioară a slujirii, deși la început smeritul monah se 
lepădase ca fiind nevrednic, a fost silit să primească preoţia şi ascultarea 
de mare eclesiarh al Mănăstirii Cernica. După ce a fost hirotonit preot de 
arhiereul Dionisie Lupu, cu voia întregii obști a fost ales apoi duhovnic al 
mănăstirii, de către mitropolitul Nectarie. La scaunul său de duhovnic 
venea lume și din afara mănăstirii, chiar și mitropolitul țării. Astfel, deşi 
tânăr, Sfântul Calinic a ajuns de fapt „cârmuitor peste mănăstire şi 
povăţuitor sufletesc al viețuitorilor ei, căci bătrânul stareț, Dorotei, îi 
încredinţase lui toată ocârmuirea obștii 26. 

Presimţind că i se apropie sfârșitul, acesta l-a trimis la Sfântul Munte, 
însoțit de monahul Dionisie, care știa limba turcă, să cheme pe părintele 
Pimen, voind să-l lase stareț în locul său. Ajuns acolo, el a cercetat 
împreună cu Pimen multe din mănăstiri, a văzut felul de vieţuire al mona- 
hilor îmbunătățiți, a ascultat cu smerenie sfaturile lor și şi-a agonisit multe 
învățături pe care le va folosi mai tâziu la ocârmuirea Mănăstirii Cernica și 
a Episcopiei Râmnicului. După un an, Calinic s-a întors în țară împreună 
cu părintele Pimen. Acesta însă nu era privit cu ochi buni de obște, de- 
oarece silise pe călugări la o viețuire prea aspră. Ajungându-se la această 
situație, mitropolitul Nectarie a trimis la Cernica pe arhiereul Ioanichie 
Stratonichias, care a procedat la alegerea noului stareț, fund propuși trei 
candidați părinți duhovnici: Calinic, Pimen şi Ignatie. Întreaga obște l-a 
ales pe Sfântul Calinic, cunoscut ca „un neîntrecut păstor de suflete”. În 
același timp era „un mare rugător şi un neîntrecut organizator”. În mai 
puţin de doi ani a dus la bun sfârșit lucrările de restaurare şi zugrăvire a 
Bisericii Sfântul Nicolae, din ostrovul cel mare din Cernica, înzestrând-o 
cu toate cele de trebuință. Pentru calitățile sale, mitropolitul Dionisie 
Lupu l-a cinstit cu vrednicia de arhimandrit la 9 aprilie 1820. 

Deoarece conducerea mănăstirii ridica multe probleme, încă de la în- 
ceput Sfântul Calinic, cu multă răbdare și înțelepciune, a căutat să impună 
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ordine şi disciplină duhovnicească în rândul vieţuitorilor. De aceea, a 
alcătuit în scris povățuiri cuprinzătoare și clare cu îndatoririle ce le reve- 
neau,; a înființat totodată o bibliotecă înzestrată cu importante cărți de cul- 
tură teologică și de zidire sufletească, inițiind un curent cărturăresc printre 
monahii cernicani. 

În timpuri de primejdie, ca în anul 1821, a găzduit și a ocrotit pe cei 
fugiți din București de frica turcilor. Cea mai importantă lucrare gos- 
podărească a sa de aici, din îndemnul, în vedenie, al Sfântului Nicolae, al 
Sfântului Gheorghe și al starețului adormit al Cernicăi, Gheorghe, a fost 
zidirea bisericii cu hramul „Sfântul Gheorghe”, între anii 1831-1832. În 
urma cutremurului din 1838, Sfântul Calinic a zidit-o din nou, cu chilii de 
jur-împrejur, cu clopotniță, cu ziduri groase și puternice ca de cetate. În 
1846, stareţul Calinic a început să zidească biserica Schitului Pasărea, care 
s-a târnosit un an mai târziu. Grija Sfântului Calinic este legată și de 
zidirea Mănăstirii Ghighiu, de lângă Ploieşti. A întocmit singur planurile 
celor mai multe dintre bisericile ctitorite de el. Obișnuia ca pietrele sau 
cărămizile de la cheile de boltă din vârful turlelor să le pună el însuși, aşa 
cum s-a întâmplat la Sfântul Gheorghe de la Cernica, la Mănăstirea 
Pasărea și la Catedrala episcopală de la Râmnic. Potrivit biografului său, 
Anastasie Baldovin, „oriunde ajungea, răsăreau în jurul lui, cu repezi- 
ciune, biserici şi așezăminte pentru viața religioasă 2%. 

Timp de 31 de ani cât a stărețit, Sfântul Calinic a făcut din Mănăstirea 
Cernica un colț de rai, o mică grădină a Maicii Domnului. Porţile acestei 
obști de 350 de călugări erau pururea nezăvorâte, deschise spre lume. De 
aceea, Mănăstirea Cernica a devenit treptat o școală model a întregului 
monahism românesc, iar Sfântul Calinic „e floarea cea mai aleasă care a 
răsărit și a crescut în solurile spiritualităţii cernicane, dezvoltând în gradul 
suprem, cele trei însușiri ale ci: ascetismul, milostenia şi preocuparea 
practic-gospodărească 2. | 

Sf. Calinic îşi începe urcușul duhovnicesc cu asceza, „cu începutul 
clasic al oricărui drum de desăvârșire spirituală”. Viaţa sa impresionează 
cu neobişnuit de asprele lui înfrânări. Nu avea nici 20 de ani când s-a dat 
pe sine la toate nevoințele cele grele ale vieţii monahale. Își prelungea 
posturile până la limita puterilor trupești. O dată cu blagoslovenia duhov- 
nicului său, n-a mai luat nimic în gură de la Duminica lăsatului sec de 
carne până la Paști, cu excepția unei jumătăţi de prescură în Joia canonului 
mare. Altă dată, într-o vară, n-a mâncat 40 de zile, decât seara câte o felie 
de pepene și câteva poame, ca să-și potolească setea. În afară de posturile 
ce și le lua adesea, începând din 1820, vreme de aproape 50 de ani, „n-a 
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mâncat nici carne, nici pește, ci doar legume, fără undelemn, şi din acestea 
doar o dată pe zi; unt de vacă, brânză și lapte gusta numai sâmbăta câte 
puţin, ca să biruiască mândria”. 

În general, în cursul întregii sale vieți, „nu înceta ziua și noaptea ve- 
ghind, postind şi abţinându-se de la toate cele ce sunt lumești și plăcute 
lumii” avea să mărturisească biograful şi ucenicul său, Anastasie Bal- 
dovin. Sfântul Calinic a rămas monah prin viața lui de nevoință chiar după 
ce a ajuns episcop. A îmbrăcat aceeași haină groasă de șiac și ținea același 
post aspru, dormind tot atât de puţin, ca și mai înainte. Scopul urmărit prin 
post, prin privegheri și prin încordări aspre era dezrădăcinarea pătimilor și 
a egoismului, arderea lor prin candela mereu aprinsă a virtuţilor creștine. 
„Era atât de milostiv — avea s-o spună biograful său —, încât atunci când nu 
avea ce:'să dea milostenie își da hainele de pe Preasfinţia Sa și plângând se 
ruga de mine, nevrednicul, ca să caut bani de unde voi şti, ca să aibă să dea 
la frații lui Hristos, pentru că așa numea Preafericitul pe săraci şi neputin- 
cioşi”. Sf. Calinic nu se îngrijea numai de obștea sa, ci și de credincioşii de 
la orașe şi nu numai. De pildă, pentru orașe avea liste de persoane cărora li 
se cuvenea ajutor, punând în fiecare oraș câte o persoană de încredere pen- 
tru distribuirea ajutoarelor. Sumele care i se dădeau pentru servicii religi- 
oase, de către familiile înstărite, prin vreun slujitor din preajma lui, nu le 
primea niciodată în mână, ci poruncea respectivului preot cui să le dea. 

Sf. Calinic a cultivat milostenia cu osârdie rară. Ea este, pe lângă 
asprimea vieţii, a doua vârtute de căpetenie a lui. Preocuparea de ajutorare 
a semenilor s-a manifestat, la Sf. Calinic, și în forma unei activități gos- 
podărești neobosite, în felul Sf. Vasile cel Mare. El este un sfânt ziditor de 
însemnate locașuri bisericeşti, aceasta fiind cea de-a treia virtute a sa. A 
ctitorit şapte biserici mari şi trei paraclise. 

Activitatea de realizări imediate a Sf. Calinic nu a exclus viaţa lui de 
taină, trăirea în Hristos. Este uimitor cum sălășluiau și se armonizau în el 
contemplația prezenței dumnezeiești și privirea atentă la amănuntele vieții 
concrete. Unitatea se realiza poate datorită faptului că cele de jos erau 
văzute în lumina şi sub imboldul celor de sus. 

Sf. Calinic, potrivit aceluiași biograf, avea şi darul citirii în sufletele și 
în gândurile oamenilor. Pe lângă acest dar, în Sf. Calinic s-a sălășluit și 
harisma dumnezeiască a facerii de minuni. Cu puterea rugăciunii a izbăvit, 
la 1821, obştea călugărilor și mulţimea de bucureșteni, refugiați la Cernica 
de urgia turcilor care înconjurau mănăstirea şi erau hotărâți să-i omoare pe 
toți. A tămăduit o femeie stăpânită de duh necurat; citind el rugăciunile de 
dezlegare din slujba înmormântării, trupul neputrezit al unui mort s-a 
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prefăcut în țărână ș.a. Din toată ființa Sf. Calinic s-a răspândit, ca o mi- 
reasmă de crini, suprafirescul. Așa a fost simţit și de contemporanii săi. 
Mulţi şi l-au ales ca duhovnic, alergând la el să-i ajute, să-i vindece de 
boli, să le dea îndrumări, iar alții să le fie executor testamentar. De mai 
multe ori, domnitorul Alexandru Ghica (1834-1842) şi dregătorii țării l-au 
rugat să primească vrednicia de mitropolit al Ungrovlahiei, dar el a re- 
fuzat. Se relatează cum, din invidie, unii au încercat să-l omoare otră- 
vindu-l. Fiind consultat de medic 1 s-a spus să se pregătească de moarte. 
Călugării, umplându-se de întristare, la îndemnul său și cu lacrimi în ochi 
s-au adunat în biserică și au ales stareț pe arhimandritul Veniamin (Ca- 
tulescu). Stând în chilia sa și rugându-se pentru moarte, Sfântul Calinic a 
auzit o voce care i-a spus că nu va muri de otravă, ci să se scoale şi să fie 
sănătos, căci nu după mult timp o să fie ales episcop al Râmnicului unde 
„ai să îndreptezi Biserica și clerul, care este în scăzământ”. În acel ceas s-a 
ridicat și s-a dus la biserică unde călugării erau adunaţi pentru Miezonop- 
tică. Văzându-l că este sănătos li s-a părut o nălucă, dar Sfântul Calinic le-a 
povestit vedenia sa. 

Potrivit viziunii, în 1850 Sf. Calinic ajunge episcop la Râmnic, la 
vârsta de 63 de ani, după ce vieţuise la Cernica aproape 43 de ani, dintre 
care 31(32) ca stareț. Scaunul Episcopiei Râmnicului se afla la Craiova, 
unde se mutase în urma incendiului din primăvara lui 1847, care pustiise 
oraşul Râmnic. Sosind aici, el a căutat mai întâi să-și cunoască eparhia, 
făcând dese vizite canonice. Rezultatele vizitelor sale le-a adus la cu- 
noştință domnitorului, relatând greutățile pe care le aveau preoții și ţârcov- 
nICIi, plângându-se de lipsa slujitorilor prin multe sale, unde bisericile 
erau închise şi dărăpănate, de proasta stare a schiturilor, a episcopiei, de 
indisciplina unor slujitori ai Bisericii. 

Din timpul vizitei pastorale a Sfântului Calinic prin eparhie se păs- 
trează o relatare din 31 mai 1851, care impresionează până astăzi: „...Vă- 
zându-i cineva simplitatea îmbrăcămintei, înfrânarea cea desăvârșită, 
exactitatea întru împlinirea datoriilor cerute de o persoană bisericească, 
depărtarea de tot luxul, pompele de afară şi buna primire de către toți, se 
strămută cu mintea în cei dintâi secoli ai creștinismului, când păstorii erau 
model de simplitate și de fapte bune'??. „Dacă din preoți, porniţi de evla- 
vie şi dragoste către păstorul lor, îi ieșeau înainte și vreau să-l însoţească, 
le zicea: întoarceţi-vă înapoi; eu nu cer de la preoţi să mă însoţească călări, 
ci să-și cunoască bine datoria slujbei și să îngrijească de biserica încre- 
dinţată lor'25, 


185 


Pentru a îndrepta situația eparhiei, a rânduit noi protopopi, dându-le 
învățături privitoare la atribuţiile și la răspunderea lor. Încă din decem- 
brie 1850 (a fost hirotonit episcop la 26 octombrie), îndată după ce sosise 
la Craiova, Sfântul Calinic cere Departamentului bisericesc să înfiinţeze 
școli pe la protopopii pentru cântăreți şi paraclisieri, care nu cunoşteau 
slujbele bisericești și nici glasurile. Departamentul și Eforia i-au refuzat 
cererea, dar Sfântul Calinic s-a adresat direct domnitorului, care a aprobat 
înființarea a câte unei şcoli pe lângă fiecare protopopiat. 

La Râmnic exista un Seminar teologic din 1837, care, în urma focului 
amintit, s-a mutat la Craiova, o dată cu episcopia, fiind instalat la Mă- 
năstirea Bucovăţul cel Nou. La înscăunarea sa, Sfântul Calinic a luat mă- 
surile de redeshidere a seminarului şi a dispus numărul elevilor la 40. 

Noul ierarh a început refacerea catedralei Episcopiei din Râmnic în 
1852; cu ajutorul primit din partea domnitorului Barbu Știrbei, clădirea a 
fost terminată în 1856. Concomitent s-au refăcut şi clădirile seminarului, 
executate după planurile și îndrumările harnicului ierarh. Pictura catedra- 
lei, împreună cu 24 icoane praznicare, a fost executată de renumitul pictor 
Gh. Tattarescu. 

În același timp, Sfântul Calinic a deschis șantiere de reparare a meto- 
curilor Episcopiei. Una dintre cele mai însemnate realizări în acest sens o 
constituie Schitul Frăsinei. Schitul Frăsinei, ctitorit în 1763 şi văduvit de 
„Cuvioasa petrecere a monahilor”, de la sfârşitul secolului al XVIII-lea și 
până pe la 1845, a fost înzestrat de Sfântul Calinic cu o biserică nouă, 
având hramul Adormirea Maicii Domnului, cu chilii în jur şi cu clopot- 
niță. În el se respecta pravila viețuirii atonite și a fost singurul așezământ 
mănăstiresc din țară exceptat de la secularizarea din 1863, cu aprobarea 
specială pe care i-a acordat-o Alexandru I. Cuza. 

Pentru ca bisericile să aibă cărțile necesare de cult și în scopul pre- 
gătirii clerului, Sfântul Calinic a înființat cu mijloace proprii „Tipografia 
Kallinik Râmnik”. Tipografia a început să lucreze din 1861, când au 
apărut: Aghiazmatarul, Datoriile preotilor. Slujba Sfintei Învieri din 
Duminica Pastilor, Manualul de pravilă bisericească şi Tipicul bisericesc. 
După un an apar Mineiele, marea lucrare a epocii. Mai târziu se vor tipări, 
între altele: Carre foarte folositoare de suflet, „„ Editura a Il-a”, Evanghe- 
lia, Octoihul, Învățătura către preoți și diaconi, Liturghierul, Acatistierul 
și Învățătură pentru duhovnici. 

Prin înfunțarea tipografiei la Râmnic şi prin imprimarea atâtor cărți, 
Sfântul Calinic a reînviat trecutul de glorie culturală și artistică a 
înaintaşilor săi, episcopii Antim Ivireanul, Damaschin, Climent, Chesarie 
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și Filaret. În ianuarie 1867, Sfântul Calinic a donat tipografia sa orașului 
Râmnicu-Vâlcea, cu tot inventarul ei și cu toate cărțile pe care le avea în 
depozit. Pe lângă dorința sa ca şi în viitor ea să poarte același titlu de 
Kallinik Râmnik se mai prevedea ca jumătate din venituri să se între- 
buinţeze pentru susținerea şcolilor orașului și a tinerilor studenți lipsiți de 
mijloace, atât din învățământul laic cât şi din cel bisericesc. Cealaltă 
jumătate era destinată înzestrării Schitului Frăsinei. 

Preocupările sale culturale și duhovnicești nu încep o dată cu înfiin- 
țarea tipografiei care-i va purta numele, ci mai dinainte. Încă din 1842 a 
început să imprime lucrarea Rânduiala tunderii chipului monahicesc, iar 
în 1859, Pravoslavnica mărturisire. De asemenea, din aceeaşi perspec- 
tivă, s-a străduit cât mai mult să înzestreze biblioteca Mănăstirii Cernica în 
care s-a nevoit cu cărțile importante ale epocii. În aceeași idee, Sfântul 
Calinic a prețuit şi ajutat pe oamenii de carte, cum a fost învățatul călugăr 
Naum Râmniceanu. lar atunci când timpul i-a îngăduit, Sfântul Calinic a 
căutat să țină în mână nu numai cartea, ci și pana de scriitor. De la el a 
rămas un poem religios în versuri, plin de evlavie, care începe cu cuvin- 
tele: „Știu începutul meu că are sfârșit și eu viețuiesc ca un fără de sfâr- 
şit”274. A mai scris: Însemnări cu privire la Revoluţia din 1821, o Arătare 
pe scurt pentru Cernica, precum și câteva mici îndreptare duhovnicești: 
Despre cum trebuie să petrecem în casa lui Dumnezeu, Rânduiala sfințirii 
pâinii de obşte şi Pravila mănăstirească. 

Asemenea așezământului lui Paisie Velicicovschi şi mai apoi al sta- | 
rețului Gheorghe, și Sfântul Calinic a scris o „pravilă mănăstirească” ce 
cuprinde 37 de capitole, cu datoriile ce revin monahilor*S (păzirea pra- 
vilei, participarea la cele șapte laude, ascultarea, masa de obște, smerenia, 
tăierea voii, Rugăciunea lui lisus, mâncarea fără carne etc.). | 

Pentru preoții de mir a reeditat, cu puţine modificări, ediția a doua a 
Pravilei mitropolitului Nifon din 1854, pe care a tipărit-o când era episcop 
al Râmnicului (cuprindea rânduieli cu privire la Taina Nunții). La hirote- 
sia în duhovnic, preotul primea Gramata de duhovnicie în care i se arăta 
marea răspundere a Tainei Mărturisirii. Tot în sprijinul activității pastorale 
a slujitorilor altarelor vin și tipăriturile: Carte foarte folositoare de suflet și 
Invăţătură către preoți și diaconi. Grija pentru instruirea şi formarea cleru- 
lui în scopul ridicării vieţii spirituale a credincioșilor constituie un alt 
aspect al sfințeniei marelui şi sfântului ierarh. 

Înainte de a îndruma pe preoți și păstoriți, Sfântul Calinic a dat el în- 
suși dovada prin fapte de un înalt și pilduitor patriotism, ca unul care şi-a 
închinat viaţa atât Bisericii cât și patriei”. Ca membru al Divanului ad-hoc 
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şi ca susținător al Unirii Principatelor, el a dispus să se facă rugăciuni în 
toată eparhia sa și a chemat printr-o pastorală specială pentru împlinirea 
acestui 1deal de veacuri al națiunii. Pentru viața sa deosebită însuşi domni- 
torul Alexandru loan Cuza îl aprecia şi-l iubea: „Episcopul Râmnicului, 
Calinic, este adevăratul şi sfântul călugăr al lui Dumnezeu şi ca el altul nu 
mai este în toată lumea >”. Țarul Rusiei, Nicolae I, îl cinstea, motiv pen- 
tru care în ianuarie 1854 i-a acordat „crucea Sf. Valdimir clasu al 3-lea'27. 

Patriarhul Chiril al lerusalimului îi scria la 4 decembrie 1850, chiar 
înaintea alegerii sale în scaunul de la Râmnic „la noi a fost lăudată faima 
multelor voastre virtuţi, prin care aţi adus la viețuirea cea întocmai cu 
îngerii obștea cea sfântă de la Cernica'2. Simţindu-se slăbit, la 18 sep- 
tembrie 1857 şi-a scris diata, pe care a refăcut-o în mai multe rânduri, 
fondul rămânând același. În ea arată că, luând aminte la cuvântul Dom- 
nului din Evanghelie, se pregătește pentru ceasul cel din urmă pentru a nu-l 
prinde nepregătit. Apoi, pentru a căuta în zadar averi după moartea lui, 
spune că n-a adunat decât cărți sfinte atât la Cernica cât și la Râmnic, 
pentru că „cu cred că mai primit îi va fi Fiului lui Dumnezeu de nu ar 
rămânea după moartea mea nici un ban, decât atunci când s-ar împărți 
multă strânsoare după moartea mea”. Mai arată că după moartea lui, dacă 
nu s-ar găsi nimeni să-l îngroape după vrednicie (rânduială), se roagă celor 
ce-și aduc aminte de moartea sa să-i ducă trupul la o biserică săracă și să-l 
îngroape acolo între alte trupuri. Dacă se va întâmpla să moară în „Valahia 
mare” să fie îngropat la Mănăstirea Cernica, lângă Biserica Schimbării la 
Fată, în partea dreaptă. Dacă va muri în „Valahia mică” (la Râmnic) să fie 
îngropat în tinda Bisericii Sfântul Nicolae, în partea dreaptă. 

Din cauza stării sănătății, destul de precare, a solicitat retragerea de la 
episcopia Râmnicului, stabilindu-se la Mănăstirea Cernica, treburile epis- 
copiei fiind încredințate arhim. Grigorie. Din respect pentru Sfântul 
Calinic, guvernul nu i-a primit paretisis-ul, rămânând până la sfârşitul 
vieţii în vrednicia de episcop titular al Râmnicului, purtând corespondență 
cu arhim. Grigorie pe care-l lăsase acolo. | 

După ce a fost cercetat de mitropolitul Nifon (căruia i-a spus că la 7 
ani de la moartea sa va muri și el), după ce i s-a oficiat Sfântul Maslu de 
către 7 preoți și după ce s-a împărtășit în ziua de Paști cu Sfintele Taine, în 
zorii zilei de 11 aprilie s-a făcut sănătos, s-a sculat și s-a îngropat cu 
hainele sale de îngropare, i-a binecuvântat pe toţi și rezemându-se pe 
pieptul călugărului Ghermano i-a zis: „Să ne vedem în fericirea de pe 
cealaltă lume”, după care şi-a dat duhul. 
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Pentru sfințenia lui a fost canonizat în 1955, fiind pomenit la Il 
aprilie. Iorga, referindu-se la viaţa și activitatea Sfântului Calinic avea să 
spună următoarele cuvinte: „că o dată cu moartea lui se încheia șirul cu- 
raților călugări fără de arginți, al ctitorilor de carte și clădiri de închinare, 
al sufletelor de arhierei care o clipă nu și-au închipuit că fapta ori gândul 
lor scapă de sub ochiul privighetor al lui Dumnezeu'2%. 


Episcopul Dionisie Romano al Buzăului 
(1865-1873) 


Dumitru Romano s-a născut la 29 iulie 1806 în Săliştea Sibiului din 
părinții lonaș și Marina Roman. Asupra originea sale s-au purtat mai 
multe discuții, de aici diversitatea ipotezelor. Unii au susţinut că ar fi de 
origine greacă, alții de origine slavă, Romano provenind din slavul 
Romanov. Alţii, și această părere întruneşte acordul celor mai mulți cer- 
cetători, au afirmat că este transilvănean și că a adoptat acest patronimic 
prin influenţa grecizant-franțuzească a episcopului Ilarion al Argeşului, al 
cărui ucenic a fost. 

După moartea timpurie a tatălui, mama văduvă, după ce-și mărită fiica 
sa Stanca, se retrage la Mănăstirea Agapia călugărindu-se primind numele 
Mitrodora. Dumitru, cum se numea din botez, ajunge la Mănăstirea Neamţ 
în 1825 când încă nu împlinise 17.ani. Așa începe prima perioadă nem- 
țeană. Vestea că la București s-a redeschis școala românească de la Sf. 
Sava a trezit în el dorul de a se lumina prin carte. Auzind că mitropolitul 
Veniamin Costachi a trimis acolo cinci tineri la studii, se prezintă și el ca 
al șaselea, cerând să fie trimis şi el la școală. Cum mitropolitul nu-l 
cunoștea, n-a avut succes. N-a avut nici pe lângă Sofronie Miclescu, ajuns 
episcop de Huși, pe care îl cunoștea din Neamţ. Probabil, trimiterea com- 
porta și angajamente financiare, iar Sofronie era proaspăt episcop și, pro- 
babil, nici nu i se oferiseră suficiente motive să creadă în capacităţile in- 
telectuale ale tânărului?!. 


Prima perioadă bucureșteană: 1825-1832. Dionisie, după ce epu- 
izează toate căile canonice fără a primi binecuvântarea, pleacă din 
mănăstire, pe jos, înfruntând, împreună cu un alt monah Teodul, riscurile 
călătoriei, într-o vreme când ciuma făcea ravagii. Pentru că nu avea nici un 
temei pentru a rămâne la Bucureşti, a intrat ca ajutor pe lângă Teodul care 
era potcapier la Mănăstirea Cernica. Pentru a se stabili aici, tânărul Dio- 
nisie avea nevoie de carte canonică. Cum nu o avea, i se cere să se întoarcă 
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la mănăstirea de unde a plecat. Cum n-avea de gând să se întoarcă la 
Neamţ, rămâne la București și se angajează la tipografia boierilor Clin- 
ceanu și Topliceanu, de la cișmeaua Mavrogheni, tipografie cumpărată 
ulterior de 1.H. Rădulescu, în care a continuat să lucreze ca zețar. De fapt, 
se angajează aici pentru ca să poată studia, dar nici deprinderea zeţăriei 
nu-i va strica, deoarece „toată viaţa va avea de a face cu tipografiile 2%. Va 
lucra la tipografie, iar în timpul liber și seara audia cursurile de la Sf. Sava. 

În sfârșit, va ajunge la școala lui Gheorghe Lazăr, unde va studia până 
la 1828, când școala este transformată în spital pentru soldaţii ruşi. 
Această situaţie va dura până în 1832. În această perioadă, din cauza tul- 
burărilor generate de războiul ruso-turc, mitropolitul Grigorie va pleca în 
exil la Chișinău, locțiitor de mitropolit fiind Ilarion al Argeșului. „Acesta a 
fost norocul lui Dionisie, care trăise tot timpul cu frica lui Grigorie”. Epis- 
copul Ilarion, cunoscut sfetnic al lui Tudor Vladimirescu, om cult, l-a 
apropiat pe Dionisie, al cărui ucenic apropiat a devenit la metocul epis- 
copiei, Mănăstirea Antim. Ilarion îl va hirotoni ierodiacon, dându-l să 
- înveţe greacă și franceză. 

Viaţa politică revenind la normal, în toamna anului 1831 s-a luat 
hotărârea de a se înființa în orașele mai mari câte o „scoală națională ” 
care să înlocuiască școlile grecești. Pentru realizarea acestui lucru era 
nevoie de profesori. În acest scop, Eforia școalelor organiză în grabă un 
curs de trei luni, în care timp se preda metoda Lancaster, ce urma a fi fost 
folosită de viitorii profesori. Între cei dintâi elevi ai acestui curs a fost și 
Dionisie ierodiaconul. Diploma obținută, semnată de profesorii școlii, 
între care și Eufrosin Poteca, îi oferea dreptul de a conduce el însuși o 
şcoală de județ. Ca urmare, la 12 martie 1832 Eforia îl numește profesor la 
„Scoala naţională” din Buzău. 


Prima perioadă buzoiană: 1832-1841. Episcop la Buzău în vremea 
aceea era Chesarie, care se va dovedi un mare sprijinitor al lui Dionisie și 
al culturii românești. Chesarie îi oferă tânărului ierodiacon posibilitatea de 
a se predica în catedrala din Buzău, cu prilejul resfințirii acesteia după 
reparații capitale. După mărturia biografului său Melchisedec „acest 
cuvânt al lui Dionisie este cel mai frumos dintre toate cuvintele lui Dio- 
nisi€, este cel mai frumos dintre toate cuvintele bisericeşti şi arată în el o 
dispozițiune naturală de a fi predicator'”285. 

Cu toate că avea un titlu foarte pompos și la care ţinea foarte mult, 
care apare şi pe epitaful său „profesor naţional”, nu era suficient pentru a 
realiza ceea ce își dorea: o școală românească puternică. Îi trebuiau ma- 
nuale, dar manuale românești nu existau. Pentru aceasta, profitând şi de 
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numirea sa ca director al tipografiei eparhiale, a purces la tipărirea de 
manuale școlare, lista lor aflându-se la sfârșitul uneia din cărţile tipărite în 
1858: Abecedariu religios, Biblioteca tinerilor începătări, Aritmetica, 
Geografia şi Principiuri de catichisis, precum și Geografia sfântă cu 
harta Palestinei, Geografia veche, Ermeneutica sfântă. Tot acolo găsim 
şi însemnarea că sunt și alte cărți „lucrate și gata a se pune sub tipariu”: 
Istoria tuturor religiilor vechi şi noi de pe fața pământului, Istoria biblică 
a Vechiului și Noului Testament, Istoria bisericească, retorica biseri- 
cească sau Elocința Amvonului, Manual de Teologie dogmatică, Manual 
de Teologie morală, Manual de Teologie pastorală. Toate acestea au fost . 
lucrate în Seminarul Central din București. Cu toate acestea, potrivit 
informaţiei lui Melchisedec, la Buzău a tipărit doar cele cinci manuale 
menționate mai sus28. 

Acum la Buzău, împreună cu Gavriil Munteanu, care fusese adus din 
Transilvania ca director al Seminarului, a scos prima gazetă bisericească 
intitulată Vestitorul Bisericesc care, din nefericire, a apărut doar doi ani 
(1839- 1840). Ea era, de fapt, o revistă de cultură, de informaţie culturală și 
de etică, mai mult decât de teologie propriu-zisă. Această revistă a adus pe 
câmpul culturii locale a vremii nume ca: Platon, Epictet, Fenelon, Cha- 
teaubriand, Bourdaloue, Benjamin Franklin etc. 

Mai târziu (1871), Dionisie, dându-și seama de valoarea textelor pu- 
blicate le va aduna într-un volum intitulat Principii generale de înțelepci- 
une şi datoriile tinerilor, destinate mai ales seminariștilor şi altor școlari. 

Potrivit 1.P.S. Antonie, ca urmare a activităţii sale la Buzău, Dionisie 
trebuie „numărat și înscris în istoria culturii româneşti și printre eseiști "285, 
În sprijinul acestei afirmaţii eruditul mitropolit aduce ca argumente faptul 
că Vestitorul Bisericesc a apărut sub forma a două volume, iar numero- 
tarea se face de la un număr la altul, „ceea ce arată intenţia lui Dionisie de 
a le considera ca pe o unitate 286, 

Între anii 1833-1835 a fost și profesor la școala de grămătici de pe 
lângă Episcopia Buzăului. Tot în acest timp a înfiinţat la Buzău prima bi- 
bliotecă școlară din oraș, cu profil de bibliotecă publică. 


A doua perioadă bucureșteană: 1841-1848. La București se deschi- 
sese încă din februarie 1836 un seminar care a funcţionat mai întâi în 
chiliile Mănăstirii Antim, puse la dispoziție de Ilarion al Argeșului. De- 
oarece pe la 1840 treburile Seminarului nu prea mergeau, mitropolitul 
Neofit al Ungrovlahiei, sfătuit de episcopul Ilarion, l-a adus de la Buzău 
pe Dionisie pentru a pune în ordine Seminarul de la Bucureşti. Aici a avut 
ideea de a propune mitropolitului Neofit să trimită tineri teologi la studii 
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în străinătate. Astfel au fost trimiși opt tineri la Chișinău, patru la Atena și 
patru la Pesta, pe cheltuiala Mitropoliei. Dionisie însuși îi însoți pe cei opt 
la Chişinău. În 1847 se duse din nou la Chişinău și îi luă de acolo, ducând 
patru din ei la Kiev și patru la Petersburg, pentru desăvârșirea studiilor. 
Melchisedec al Romanului relatează că, întorcându-se din această călă- 
torie, Dionisie a vizitat şi Seminarul de la Socola, unde s-au şi cunoscut?%. 
La București, Neofit l-a hirotonit preot, i-a acordat rangul de protosinghel 
și apoi de arhimandrit. 


Peregrin fugar în Transilvania: 1848-1849. Misiunea sa la Seminar 
s-a terminat o dată cu revoluţia de la 1848. Fiind un partizan fervent al 
revoluţiei, a tradus din franțuzește un pamflet revoluționar pe care l-a 
răspândit peste tot fie personal, fie cu ajutorul guvernului provizoriu. Că- 
zând revoluția, Dionisie a fost arestat și închis la Văcărești. După ce a fost 
eliberat a emigrat în Transilvania, stabilindu-se mai întâi la Brașov apoi la 
Sibiu, ocrotit de mitropolitul Andrei Șaguna (mitropolitul Neofit a fost tri- 
mis spre a fi judecat la Constantinopol, de unde s-a întors ca simplu laic, 
trăind şi murind în cumplită mizerie)?5. 

Dionisie a revenit la București, dar pentru că locul la Seminar era ocu- 
pat, iar mitropolitul Neofit nu-l simpatiza, a fost nevoit să plece la Buzău, 
stabilindu-se la Mănăstirea Băbeni, pe atunci judeţul Râmnicu-Sărat. 


În retragere la Mănăstirea Băbeni: 1849-1851. Perioada Băbeni a 
fost una de liniște, reculegere și de publicare a noii cărți. Aici a început să 
editeze Biblioteca religioasă morală, o revistă lunară din care au apărut 
mai multe numere. În 1850 a publicat: Mângăietorul celor întristați, celor 
bolnavi și celor bătrâni, Geniul Hristianismului, de Chateaubriand, Adu- 
nare de rugăciunile cele mai trebuitoare fiecărui creştin, Prescurtare de 
Geografie sfântă cu harta Palestinei, Prescurtare de Geografie veche. În 
1851 au apărut: Prescurtare de Ermeneutică sacră, Meditaţiile Sf. Augus- 
tin, Konfesiile Sf. Augustin. Tot aici, Dionisie a iniţiat o altă gazetă, intitu- 
lată Echo ecclesiastic, cu apariţie de 2 ani (1850-1851). 

La 21 septembne 1851 a fost numit de domnitor egumen la Mănăs- 
tirea Sadova din Oltenia. Ca și la Bucureşti şi Băbeni, și aici Dionisie îşi 
continuă activitatea pedagogică și publicistică, pe lângă cea gospodă- 
rească. Primul lucru pe care l-a făcut a fost înființarea unei școli sătești 
pentru copiii sătenilor, precum şi o bibliotecă. 


Peregrin fugar la Constantinopol: 1853. În 1853, când Rusia a ocu- 
pat Principatele, Dionisie Romano a fost bănuit de înaltă trădare în 
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favoarea turcilor. Ca urmare, ruşii au cerut guvernului român nu numai 
demiterea sa din egumenat, dar chiar arestarea și judecarea sa pentru 
trădare. Prevenit, Dionisie a plecat în sudul Dunării, ajungând la Constan- 
tinopol, unde a fost decorat de sultan pentru loialitatea sa față de Poartă. În 
lipsă s-a cerut judecarea sa bisericească, dar mitropolitul Nifon nu s-a 
grăbit. El ştia, potrivit lui Melchisedec Ştefănescu, că orice sentință ar fi 
dat, ar fi supărat pe cineva: sau pe rușii care erau în țară, sau pe turcii care 
în mod sigur urmau să vină. În schimb, mitropolitul şi-a adus aminte că 
Dionisie venise, de fapt, din Moldova în Ţara Românească şi că, deşi 
canonic aparținea Moldovei, el a fost numit egumen în Țara Românească. 
De aceea, poate și pentru a lua vreo măsură împotriva lui, dând astfel curs 
“solicitării rușilor, l-a demis din scaun, comunicând guvernului să-l ex- 
trădeze către Moldova când va apărea din nou. Întors de la Constanti- 
nopol, i s-a dat o escortă, şi cu căruța poștei a fost condus la Focșani și tre- 
cut granița în Moldova. Aici mitropolit era Sofronie Miclescu care l-a 
trimis la bolnița de la Mănăstirea Neamţ pentru a se reface2%. 


A doua perioadă nemțeană: 1853-1856. Dionisie se întorsese, de 
fapt, la mănăstirea sa de metanie, pe care o părăsise fără carte canonică, în 
prima tinerețe, în vremea lui Veniamin Costachi. 

La Neamţ, în 1853, murise renumitul stareț Neonil, mănăstirea fiind 
condusă acum de Natanail. Ceea ce a păţit Dionisie la Sadova a păţit acum 
Natanail la Neamţ, care a fost exilat din ordinul oștilor rusești la metocul 
Ocea, lângă Târgu-Neamţ, în ciuda faptului că era iubit de obşte și apreciat 
de mitropolitul Sofronie. Cum Dionisie avea mulți prieteni în Moldova, 
având şi aureolă de erou, precum și renume de mare cărturar, domnitorul 
Grigorie Ghica l-a numit în 1855 stareț la Neamţ, împotriva voinţei 
soborului și împotriva voinţei lui Sofronie. Cei aproximativ 600 de călu- 
gări nu puteau accepta ușor amestecul în treburile mănăstirii, împotriva 
tradiției. Starețul trebuia ales de sobor, recomandat de mitropolit și confir- 
mat de domnitor. Mitropolitul Sofronie, care îi cunoștea pe călugări, a 
spus că mai uşor l-ar face pe Dionisie episcop, decât stareț la Neamţ?”!. 

Dionisie promise la Neamţ reforme şi înfăptuiri mărețe. Domnitorul îi 
asigură sprijinul. În acest scop s-au redactat în grabă decrete domneşti de 
înfiinţare a unei facultăți de teologie cu patru clase, a unei școli primare, a 

“unei școli de agricultură, a uneia de pomicultură etc., toate „pentru cultura 
intelectuală a naționalităţii noastre”. Pentru atingerea acestui scop, Dio- 
nisie a acordat o mare atenție tipografiei de la Neamţ, pentru care a 
comandat litere noi la Praga și hârtie la Viena. Din tot ceea ce şi-a propus, 
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din cauza opoziției locale, nu s-a realizat decât Seminarul monahal și 
acela cu viaţă destul de scurtă. 

Din această perioadă nemţeană se mai poate menţiona și organizarea 
la Neamţ a unei biblioteci după principii moderne, cu sală de lectură, cu 
bibliotecar de profesie, căutând să mărească şi fondul de carte. 

În 1856, în locul lui Grigorie Ghica, Poarta a numit caimacam pe 
Teodor Balş. În acest caz partida unionistă, de partea căreia era și Dionisie, 
pierdea teren. În acest context, a fost destituit din stăreția Neamţului. 


Trei ani la Iași și prin alte părți: 1856-1859. După demiterea sa din 
scaun, s-a stabilit la Iași, lucrând pentru unire şi reluându-și activitatea sa 
literară. A publicat în această perioadă o serie de acte justificative din tim- 
pul stăreției de la Neamţ, după cum şi Manualul adevăratului religios, 
povățuitorul sufletelor pe calea mântuirii, pentru a răspunde astfel acuza- 
țiilor cum că ar fi urmărit desființarea monahismului. Această lucrare, 
alcătuită pe baza regulilor Sfântului Vasile cel Mare şi ale altor Sfinţi 
Părinţi, a fost tipărită cu porunca mitropolitului Sofronie și a episcopului 
Filaret Scriban, rectorul Seminarului Veniamin. Lucrarea o dedică mitro- 
politului Sofronie, în prefață adresându-i cuvinte măgulitoare, neuitând 
a-i aminti că se află „fără nici o ocupaţie”. 


A doua perioadă buzoiană: 1859-1864. Deoarece episcopul Filotei 
al Buzăului s-a îmbolnăvit grav, Alexandru loan Cuza, domn al Princi- 
patelor Române, a fost sfătuit de prietenii comuni unioniști să-l numească 
pe Dionisie locotenent de episcop la Buzău. Deoarece Dionisie era numai 
arhimandrit, el trebuia hirotonit episcop, ceea ce mitropolitul Nifon al 
Ungrovlahiei n-a acceptat. În ciuda refuzului mitropolitului, Cuza l-a 
numit locţiitor la Buzău cu rangul de arhimandrit, el urmând să conducă 
treburile Episcopiei, iar hirotoniile să le facă un arhiereu bătrân, Policarp, 
un bulgar pe care îl adusese Cuza la Buzău și care a rămas aici până la 
moarte. Și această perioadă din viața lui Dionisie se caracterizează printr-o 
activă activitate literară (a retipărit: Cuvânt pentru conștiința greşită, a 
tipărit: Principii de retorică, Modele de elocvenţă bisericească, Imnuri în 
proză pentru copii, care încep a ceti, o serie de cărți de slujbă, Catihisul 
ortodox al Bisericii Răsăritene etc.). În 1859 a înființat o școală la Schitul 
Dălhăuţi, iar în 1861 a înființat la Schitul Nifon o școală primară pentru 
copiii sătenilor din împrejurimi și a canalizat niște izvoare minerale, 
punând început a ceea ce va fi mai târziu la spitalul de la Nifon. 

Nici după moartea lui Policarp, când se impunea prezența unui 
arhiereu în eparhie, Neofit nu a fost de acord cu hirotonia lui Dionisie. 
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Cuza, nefiind omul care să se lase bătut, a solicitat ajutorul locotenentului 
de mitropolit de lași, Chesarie Sinodon, care l-a hirotonit. Patriarhul de 
Constantinopol, în schimbul unei taxe „legale” l-a recunoscut. Astfel, Dio- 
nisie a fost hirotonit, la Iaşi, în 1861, ca episcop locotenent de Buzău??. 

Guvernul României unite l-a numit pe Dionisie, iar Cuza l-a confir- 
mat, membru al Consiliului de Instrucțiune din București, după desfiin- 
(area Eforiei Școalelor în 1862, calitate în care a participat la alcătuirea 
tuturor legilor privitoare la învăţământul public. 


Conflictul cu guvernul și demiterea din postul de locotenent de 
episcop, 1864. În acest an Alexandru Ioan Cuza a încercat introducerea 
calendarului gregorian. Dionisie Romano împreună cu alți ierarhi ai Prin- 
cipatelor Române s-a opus pe motiv că Biserica noastră nu poate hotărî de 
una singură într-o asemenea problemă, ci numai în consens cu celelalte 
Biserici Ortodoxe. Atitudinea lui l-a apropiat de mitropolitul Nifon al 
Ungrovlahiei, însă guvernul, fără nici o judecată, fără anchetă l-a demis. 
Fără nici o îndoială că în această problemă el nu avea nici o vină, deoarece 
problema calendarului nu era o problemă care să depindă numai de el și 
chiar numai de Biserica noastră. 


Locotenent de episcop la Huși: 1864-1865. După demiterea sa de la 
Buzău, aproape un an de zile a încercat peste tot să-și reprimească scaunul, 
întrucât 1 s-a făcut o nedreptate. În acelaşi an, 1864, a luat fiinţă o nouă 
eparhie, a Dunării de Jos, cu reşedinţa la Ismail, având în jurisdicție Ismai- 
lul, Bolgradul, Covurluiul și Brăila. Deoarece aici a fost numit fostul 
locotenent de Huși, Melchisedec Stefănescu, a rămas liber locul de la 
Huşi, unde a fost numit de Cuza ca locotenent de episcop, păstorind aici 
între 11-31 mai 1865. Păstoria lui aici a fost de scurtă durată, deoarece toc- 
mai în această perioadă s-a declanșat așa-numita luptă pentru canonicitate, 
între cei care cereau revenirea la canoane era şi Dionisie, mai ales că 
scaunul de la Huși nu-i plăcea. Ameninţând că s-ar retrage din rândul celor 
care erau pentru revenirea la canoane dacă i s-ar da din nou scaunul de la 
Buzău, Cuza l-a numit aici, iar pe episcopul Ghenadie al Buzăului l-a 
numit la Argeș, în locul lui Neofit Seriban, iniţiatorul acestei mişcări din 
Biserica noastră?%?. 


A treia perioadă buzoiană: 1865-1873. În sfârşit, după o viaţă atât de 
zbuciumată ajunge iarăși la Buzău, unde va păstori până la moarte (1873). 
Cel dintâi lucru pe care l-a făcut a fost repararea paraclisului, după care s-a 
dedicat, așa cum a făcut-o toată viaţa activităţii cărturăreşti. De pildă, în 
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1863, când s-a înfiinţat Societatea Academică Română, a oferit Societăţii 
73 din cele mai vechi cărţi şi manuscrise, donația lui constituind primul 
fond al Bibliotecii Academiei Române. Dionisie Romano avea o biblio- 
tecă de peste 700 de volume, în mai multe limbi, între el și 400 de ma- 
nuscrise vechi românești, între care şi Didahiile lui Antim Ivireanul. Cel 
dintâi manuscris al Didahiilor s-a găsit la el. Între alte manuscrise de 
valoare se numeră și Divanul lui D. Cantemir, Letopisetul Moldovei, Te- 
traevanghelul lui Coresi etc. 

Pentru a ne da seama cât de însemnată a fost donația de 73 de volume 
(10 din anul 1600, 19 din 1700, 12 din 1800 şi 32 fără scoarțe, fără an) 
făcută Bibliotecii Academiei, amintim că Timotei Cipariu, Treboniu Lau- 
rian figurează cu câte un volum, Ministerul Cultelor un volum ș.a. Atât 
pentru activitatea sa culturală, cât şi pentru donatia făcută Academiei, Dio- 
nisie a fost numit membru onorific al Academiei, primul membru onorific 
„pentru devotamentul său faţă de cultura naţională '%%. 

A tipărit: Adunare de cuvinte zise la diferite ocaziuni, Rugăciune și 
alte cuvântări, Apostolul şi Evanghelia, tipărite „întâia oară cu litere la- 
tine”, destinate bisericilor românești din Macedonia, Principii generale de 
înțelepciune şi datoriile tinerilor. | 

A murit la Buzău la 18 ianuarie 1873, în urma unei crize de astm, fiind 
înmormântat lângă catedrală, în dreptul altarului, în partea de miază-zi. 

Dionisie a fost un adevărat apostol al culturii româneşti și deschizător 
de drumuri, făcând ceea ce nu fusese până atunci făcut: școli, programe 
analitice şi manuale. „N-am lăsat condeiul din mână niciodată — afirmă 
Dionisie — nici chiar în aresturi și în exiluri, şi aceasta a fost unica mea 
consolaţie”. 

Vasile Alecsandri l-a numit „bărbat merituos”, N. lorga „harnic trezi- 
tor de cultură”, iar A. Șaguna „icoana adevăratului arhiereu'25. Potrivit 
mitropolitului Antonie Plămădeală, Dionisie voia să impună „în locul aris- 
tocrației, ca şi Veniamin Costachi la vremea lui, meritocrația, valoarea 
personală a omului şi nu privilegiile obţinute prin naştere 2%. 

A fost un mare patriot, slujind, după propria-i afirmaţie, „cu credință 
şi cu zel naţiunii române”. Ultimele lui cuvinte au fost o rugăciune pentru 
țară: „Doamne, nu pedepsi România pentru păcatele fiilor ei”, cuvinte 
care au fost scrise pe piatra sa de mormânt”. 


Episcopul Melchisedec Ştefănescu 
al Romanului (1879-1892) 


Despre episcopul Melchisedec Ștefănescu, fost al Dunării de Jos, o 
vreme cu reședința la Ismail în Basarabia, apoi la Galaţi și în cele din 
urmă, episcop al Romanului, s-a spus de către un contemporan că era „cel 
mai învățat episcop al românilor 2%, iar un biograf?” l-a numit „cel mai 
strălucit arhiereu al regatului român”. 

Melchisedec era originar dintr-o veche familie preoțească din satul 
Gârcina, jud. Neamţ. S-a născut la 15 februarie 1823 într-o familie cu 
multe rude intrate în monahism: amândoi bunicii, foști preoți de mir; doi 
frați, arhim. leronim și arhiereul Valerian; două surori: Evghenia, stareță la 
Văratec şi Suzana, stareță la Războieni". 

După localitatea natală, a făcut studii la Seminarul „Veniamin Costachi” 
de la Iași, pe care l-a absolvit în anul 1843, după care a fost călugărit și 
numit profesor la Socola. După câțiva ani a fost trimis la studii la Academia 
duhovnicească de la Kiev, unde, în 1851, a obținut titlul de magister în teo- 
logie. La întoarcere, a funcţionat ca profesor la Seminarul Veniamin de la 
Iași, predând Ermineutica, Omiletica, Ebraica, Latina şi Franceza. Din anul 
1856 a fost profesor şi rector al Seminarului de la Huși. În anul 1857 a fost 
ales delegatul clerului în Divanul Ad-hoc, fiind, alături de frații Scriban, 
unul din cei mai fervenți apărători ai Unirii Principatelor. 

În cei aproximativ 15 ani de activitate didactică, Melchisedec a alcă- 
tuit pentru Seminariile teologice mai multe manuale: Manual de Liturgică 
(laşi, 1853, Ediţia a Il-a, 1862), Manual de Tipic (1854), Teologia dog- 
matică (1855), Scurtă introducere în cursul științelor teologice (1856), 
Catehismul ortodox (1858), Introducere în sfințitele cărți ale Vechiului şi 
Noului Testament (2 vol. 1860), Teologia pastorală (1862), în manuscris 
rămânând: Introducerea specială în cărțile Noului Aşezământ, Arheologia 
biblică, Patrologia, Dreptul canonic $.a. 

Trece prin mai multe demnități. În 1860 e numit, ca arhimandrit, 
locotenent de episcop la Huși, unde a rămas trei ani. Pe baza documentelor 
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studiate acolo va publica mai târziu lucrarea Cronica Hușilor și a epis- 
copiei cu asemenea numire (1869). Încă din 1862 fusese hirotonit episcop 
la laşi, dar tot ca locotenent de Huși, pe care o conducea din ianuarie 1861, 
când era doar arhimandrit. În anul 1864, trece la noua înființata Episcopie a 
Dunării de Jos, având ca jurisdicție Bolgradul, Covurluiul şi Brăila, iar din 
Basarabia românească Ismailul, unde, pentru o vreme, îşi fixează reședința. 
În 10 mai 1865 este numit episcop eparhiot, unde va rămâne până în 1879. 
În 1866 girează pentru scurt timp Mitropolia Moldovei, deoarece mitropo- 
ltul Calinic Miclescu a fost judecat și condamnat ca separatist (Carol I îl va 
grația). Melchisedec rămâne la Ismail până în 1878 când tratatul de la Ber- 
lin dă din nou Cahulul, Bolgradul și Ismailul ruşilor. În acelaşi an își mută 
„reşedinţa la Galaţi, aducând aici şi Seminarul. În 1879 este ales episcop la 
Roman, unde păstorește până la moartea sa din 16 mai 1892. 

În calitate de cârmuitor al celor trei eparhii, preocupările lui s-au 
canalizat spre problemele administrative şi pastorale. Astfel, la Huși s-a 
îngrijit de refacerea catedralei, a reședinței și a clădirilor din jur. La Ismail 
a făcut totul, de la început. A cumpărat o casă pe care a transformat-o în 
reşedinţă, a ridicat Seminarul eparhial la nivelul celorlalte seminarii din 
țară ş.a. La Roman a terminat casa episcopală începută de predecesorul său 
(Isaia Vicol), a restaurat catedrala, a terminat turnul clopotniță (început de 
Leon Gheucă) şi a zidit mai multe case în jurul episcopiei care vor servi ca 
locuințe pentru personalul acesteia sau ca birouri pentru administrația 
centrului eparhial. 

În relaţiile sale cu clerul şi credincioșii, Melchisedec a fost chipul 
adevăratului păstor de suflete. A reușit să impună disciplina în rândul cle- 
rului, în toate cele trei eparhii pe care le-a păstorit, posturile de conducere 
încredințându-le persoanelor capabile. 

Deși preocupat de cercetările sale culturale Melchisedec a găsit timp 
şi pentru a face vizite pastorale în eparhie, dând îndrumări preoţilor şi 
credincioșilor. 

A încurajat pe mulți tineri dornici de învățătură. Elevilor de seminar le 
dădea bani şi cărți, iar pe cei mai buni i-a trimis la studii la Cernăuţi şi 
Kiev!. 

Activitatea marelui episcop Melchisedec poate fi urmărită pe mai 
multe planuri: cultural, patriotic, ca membru al Sfântului Sinod și al Aca- 
demiei Române. 


Activitatea culturală. Incă din vremea în care era profesor, așa cum 
am arătat, a fost preocupat de întocmire a manualelor de studiu pentru 
seminarii, precum și cercetarea izvoarelor privitore la istoria Bisericii sau 
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a țării noastre. Unele dintre lucrările sale și astăzi sunt folosite de către 
cercetători în abordarea unor probleme în special de istorie a Bisericii. A 
făcut, de asemenea, numeroase călătorii de studii în țară și peste hotare, 
publicând rezultatele cercetărilor sale. 

Dintre lucrările sale amintim: Cronica Huşilor şi a E pisopizi CU ase- 
menea numire, Cronica Romanului și a Episcopiei (2 vol., Buc., 1874-1875) 
(primele monografii dedicate acestor două episcopii), Lipovenismul, adică 
schismaticii sau rascolnicii și ereticii ruseşti, după autori ruși şi izvoare 
naționale române (e o carte mare, scrisă cu metodă ştiinţifică, foarte bogat 
informată și cu demonstrații convingătoare că nu numai lipovenii s-au pla» 
sat în afara Bisericii, ci și mulțimea sectelor, printre care molocanii şi du- 
hoborții, proveniţi din bogomilism, hlâștii, scapeții, scacunii — săltătorii — și 
montanii. Această lucrare este poate unica sursă — oricum cea mai veche — 
asupra tuturor acestor curente şi schisme mistice rusești din epocă. El arată 
pe larg și felul cum s-a născut lipovenismul, ca o rezistenţă faţă de încer- 
carea patriarhului Nicon de a îndrepta textul cărților bisericeşti și care în 
timpul lui erau nu numai învechite, ci chiar neînţelese. Ei n-au înţeles 
măsura benefică a patriarhului, opunându-se atât acestuia, cât și Curţii im- 
periale care era de partea patriarhului Nicon. Așa au avut loc ciocniri vio- 
lente cu trupele imperiale, în urma cărora s-au născut victime care, în ochii 
schismaticilor, erau martiri, ei devenind capii unor grupări schismatice. 
Ideca lor fundamentală era că adevărata credinţă se află numai în textele 
vechi, iar cei care la schimbă, stric tradiția credinței pure aduse de Sf. 
Vladimir din Grecia. De asemenea, schismaticii făceau semnul crucii cu 
două degete, crucea să aibă opt capete etc. Deoarece unii dintre ei au ajuns 
să practice arderea de vii, sau moartea prin foame, pentru a ajunge mai 
repede în împărăție, Melchisedec îi numește „sinucigaşi”, iar doctrinele 
lor „antiumane”. Melchisedec s-a ocupat de aceste secte, întrucât unii 
membri ai lor se aflau și în cuprinsul Eparhiei Dunărea de Jos. În același 
timp, el face și o istorie a lipovenilor din Bucovina şi din România, dând 
chiar şi o statistică a celor din urmă. Cartea despre lipovenism este toto- 
dată și o carte de istorie, ea fiind rezultatul unor cercetări erudite, dar şi o 
carte în care Ortodoxia apare, prin contrast, ca o confesiune luminată, 
sănătoasă, rațională, întemeiată pe solide temeiuri biblice și patristice”, 
Papismul și starea actuală a Bisericii Ortodoxe în Regatul României 
(1683) (în această lucrare face istoria catolicismului în Ţările Române). 
Pentru întocmirea acestei lucrări foloseşte atât surse interne — Cantemir, 
Maior, Şincai ş.a.—, cât și străine — Hunfalvy. Arată că părăsirea ortodoxiei 
de către nobilii români, şi trecerea lor la catolicism, i-a maghiarizat. 
Melchisedec crede că românii și-au cunoscut întotdeauna credința şi 
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deosebirile de cea catolică. Uniaţia din Ardeal a mărit teama și antipatia 
românilor ortodocsi față de catolici. Limbajul adoptat față de Biserica. 
Catolică este ecumenic. Autorul arată că din vechime Biserica Catolică a 
fost tolerată, ocrotită de guverne, scutită și miluită, împreună cu clerul ei, 
în România. Nu admite însă încercările Romei de a se extinde și dezvolta 
în dauna Ortodoxiei şi, mai ales, de a considera Ortodoxia slabă. „La 
Roma se ştie foarte bine că un popor nu poate exista fără religie și, crezând 
că religia şi Biserica Ortodoxă a românilor sunt moarte, meșterii cei . 
iscusiți de acolo, aleargă să le înlocuiască cu ale lor pe care le cred nemu- 
ritoare şi eterne”. Lui Melchisedec nu-i plac vizitatorii sau vicarii aposto- 
lici. Nu-i place că vor un mitropolit al Bucureștilor, „ca Si când n-ar exista 
acolo un mitropolit ortodox”. Nu-i place că cel de la Iași își zice arhiepis- 
Cop Și, că un episcop se va instala la Galaţi cu titlul de Gălățeanul, și altul 
la Craiova, cu titlul de Craioveanul. Biserica Catolică, zice el, „tinde a 
domina toată lumea”. Şi mai departe zice: „De secole ne urmăresc şi pe 
noi românii și încearcă mereu să facă câțiva pași înainte; de reuşesc, bine, 
ea merge înainte; de nu, ea face o pauză, lucrează în ascuns și apoi la timp 
ies la faţă, şi așa necontenit” 3%. Spre deosebire de acesta, în viziunea lui 
Melchisedec, „Biserica noastră ortodoxă pe lângă doctrinele sale sănă- 
toase, creștinești, evanghelice, are valoarea vechimei apostolice și tradi- 
tiunile celor mai mari dascăli ai orientului creștin, respectaţi în toată 
creștinătatea şi ce este mai mult, are tipul său și caracterul particular de 
Biserică naţională”. Roma, după Melchisedec, e cosmopolită și nu nu- 
mai că nu este favorabilă naționalităților, ci le este chiar dușmană, şi le 
sacrifică oricând o cer interesele ei. În Galiţia contribuie la polonizarea 
rutenilor, în Ungaria la maghiarizarea românilor și a slavilor” **. După ce 
Melchisedec arată că „sentimentele naționale nu vor străbate niciodată în 
comunele catolice... Dar naţiunii române îi trebuie o Biserică națională, 
pentru noi și în hotarele noastre”, că „românul este din fire tolerant”, dar 
se declară împotriva a ceea ce se numește astăzi prozelitism „românul 
crede om de nimica pe cel ce reneagă legea lui. Şi mai scrie: „Dacă 
românii uniți din Ardeal nu şi-au pierdut încă naționalitatea română, cauza 
este pentru că ei păstrează încă în mare parte bazele Bisericii Ortodoxe 
naționale. Dar uniaţia este primul pas spre catolicism și propaganda ro- 
mână nu se va lăsa până ce nu-i va face pe deplin catolici români, 
reformând treptat şi pe nesimţite totul, până ce îi va introduce în cosmo- 
politismul său'3%, O vizită la câteva mănăstiri şi biserici antice din Bu- 
covina (1883) (iată ce scrie, de pildă, cu prilejul vizitei la Mănăstirea 
Putna, la mormântul lui Ştefan cel Mare: „Apropierea de mormântul lui 
îţi umple sufletul de niște mișcări lăuntrice, care te transportă în trecutul 
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glorios al țării, condusă de acest extraordinar bărbat, mare erou şi mare om 
politic. Mișcarea sufletească te umple de lacrimi și te zguduie în toată 
existenţa fizică şi spirituală. Ce va fi fost el în viaţă, dacă numai umbra lui 
are atâta putere morală", Inscripțiunile bisericilor antice armenești din 
România (1883), Notițe istorice şi arheologice adunate de la 48 de miă- 
năstiri și biserici antice din Moldova (1885), Viața și minunile cuvioasei 
Maicii noastre Parascheva cea nouă şi istoricul sfintelor ei moaşte (1889), 
Tratat despre cinstirea și închinarea icoanelor în Biserica Ortodoxă și 
despre icoanele făcătoare de minuni din România (1890) ş.a. 

De asemenea, a cercetat și viața și faptele unor personalități de seamă 
din trecutul Bisericii noastre: Viața și scrierile lui Grigorie Tamblac 
(1884), Biografia episcopului Dionisie Romano (1884), Schițe biografice 
din viața mitropolitului Filaret II al Ungrovlahiei (1886), Notite biogra- 
fice despre mitropolitul Ungrovlahiei Antim Ivireanul (1886 şi 1887, ca 
introducere la primele două ediţii ale Didahiilor) ș.a. A rămas neterminată 
Cronica Mitropoliei Moldovei, iar în manuscris Istoria Bisericii Române. 
De asemenea, a avut și preocupări teologice. În acest sens, a tradus din 
limba germană și 64 de cuvinte sau predici ale Sf. loan Hrisostom 
orânduite după sărbători și dumineci (1883), iar din slavonește și grecește 
a tradus câteva cărți de slujbă: Evhologhii (1873), Carte de Tedeumuri 
(1879), Acatistul Acoperământului Preasfintei Născătoare de Dumnezeu 
(1886), iar în manuscris au rămas: Psaltirea, Liturghierul, Arhieraticonul 
ș.a. În afară de lucrările menţionate amintim doar că a mai scris o mulţime 
de studii, predici, cuvântări funebre, discursuri, dizertații, memorii etc. 

Nu putem să nu amintim și preocupările sale privitoare la educația 
copiilor. În acest sens, el s-a referit la metodele de educaţie creștină, reco- 
mandând în special Catehetica Bisericii drept credincioase răsăritene, 
apărută la Sibiu, în 1879, avându-l ca autor pe lon Ștefanelli. A militat 
pentru înființarea unei facultăți de teologie în București. Importanţa deo- 
sebită pe care Melchisedec o acordă culturii în general şi pregătirii 
preoților în special reiese și din Testamentul său: „Fără cultură, clerul va fi 
amorțit şi stăpânit de prejudicii vulgare şi de vicii, iar Biserica va deveni o 
instituție moartă, destinată numai a însoți pe morți la mormânt... Numai 
știința unită cu sentimentul adevărat religios va ridica clerul și Biserica 
noastră la înălțimea cuvenită și la conștiința datoriei *%. Pregătirea de 
excepție a lui Melchisedec, ca şi preocupările acestuia pentru pregătirea 
clerului și faţă de cultură în general, l-a făcut până și pe Hasdeu, care nu-și 
ascundea antipatia față de Melchisedec, să afirme: „Episcopul Melchi- 
sedec, fără îndoială, a fost bărbatul cel mai cu știință dintre prelaţii noștri 
contemporani și locul lui în Academia Română — nu e o simplă conve- 
niență politică sau o greșeală de adresă — ci i se cuvenea lui în toată puterea 
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cuvântului. În episcopul Melchisedec strălucea munca literară. Ca acade- 
mician el va rămâne cu tot dreptul în panteonul nostru naţional”*%. Refe- 
ritor la Academia Română, mai amintim faptul că, prin testament, rânduia 
ca bogata sa bibliotecă, formată din 82 de manuscrise și 2511 cărți, pre- 
cum şi colecția numismatică, formată din 114 monede, să rămână acesteia. 
Biblioteca lui pe vremea aceea era una dintre cele mai bogate din ţară, ele 
abordând o tematică foarte variată”! (istorie, literatură, teologie, pedago- 
gie, economie, agricultură, științe, medicină, artă etc). Amintim și faptul că 
tot prin testament rânduia ca din veniturile administrării averii sale de 
către o epitropie, în frunte cu episcopul de Roman, să se dea anual câte 
1000 de le: unui tânăr care să studieze la Academia teologică de la Kiev. 
Între cei care au beneficiat de această bursă se numără și Nicodim Mun- 
teanu, cel de-al doilea patriarh al României. 


Activitatea patriotică. Activitatea sa patriotică este legată în primul 
rând de implicarea sa foarte activă la mișcarea unionistă, finalizată cu 
unirea din 1859. Această activitate și-a început-o încă din vremea în care 
era rector al seminarului din Huşi. Se cunoaște o predică pe care a rostit-o 
în catedrala episcopală din Huși, la hramul acesteia, 29 iunie 1856, publi- 
cată în broşură cu titlul Jer/fă pentru Unirea Principatelor, cu îndemnuri 
la unire. În 1857 a fost ales deputat în Divanul Ad-hoc din partea preo- 
țimii oraşului Huși. Se cunosc încă două cuvântări ale lui Melchisedec 
ținute în aceeași catedrală, cu prilejul alegerii de deputați pentru Adunarea 
electivă a Moldovei, care urma să aleagă domnul. În aceeaşi perioadă, în 
cuvântările ținute cu diferite ocazii, între altele, punea şi problema autoce- 
faliei Bisericii noastre. 

După realizarea Unirii, Melchisedec a sprijinit cu fidelitate toate refor- 
mele democratice ale lui Alexandru loan Cuza și ale guvernului acestuia. 
Încă din 1859 a lucrat în comisia de inventariere a averilor mănăstirești, o 
măsură premergătoare cunoscutei reforme a secularizării. Pentru ajutorul 
dat în înfăptuirea reformelor, Melchisedec a și fost numit în aprilie 1860 
ministru al Cultelor și Instrucțiunii Publice. Însă din cauza opoziției venite 
din partea reprezentanților marii boierimi, care nu puteau concepe ca un 
simplu arhimandrit să dețină funcția de ministru, Melchisedec şi-a dat 
demisia. Cu toate acestea, el n-a încetat a-l sprijini mai departe pe Cuza. 
În iunie 1860 lucra în Consiliul Superior de Instrucție, pentru întocmirea 
unei noi programe a Seminariilor şi a programei Facultăţii de Teologie din 
lași, iar în 1864 şi-a adus o contribuţie însemnată la întocinirea proiectului 
Legii instrucției!!. 
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În 1868, după venirea lui Carol I, acesta l-a trimis într-o misiune în 
Rusia, la ţar, împreună cu fostul ministru loan Cantacuzino, în vederea 
încheierii de relații de bună vecinătate şi de prietenie între România şi 
Rusia?!?. Țarul, la primire, i-a sărutat mâna. Ştia cine este Melchisedec și a 
găsit în el un diplomat iscusit. Pentru rezultatele vizitei conduse de 
Melchisedec, regele Carol voia să-l numească din nou ministru al Cul- 
telor, dar Melchisedec a refuzat. | 

În timpul Războiului de independență, Melchisedec a îndemnat pe toți 
preoții să strângă ajutoare pentru ostașii români, fie pe listele Crucii Roșii, 
fie pe ale comitetelor constituite în acest scop. El însuși a contribuit cu 
daruri însemnate în bani. Aici amintim și faptul că prin testament a rânduit 
ca în casele sale din fața Episcopiei să se înființeze o grădiniță pentru 
copiii din Roman, în care să fie primiți numa! copii orfani, întreţinerea 
oferindu-li-se gratuit. 

Ca membru în Senatul ţării, episcopul Melchisedec a luat cuvântul în 
mai multe rânduri, sprijinind drepturile poporului și ale Bisericii. 


Activitatea sa în Sfântul Sinod al Bisericii Ortodoxe Române. Da- 
torită pregătirii sale deosebite, episcopul Melchisedec a fost sufletul dis- 
cuţiilor și autorul celor mai multe regulamente și hotărâri adoptate. de 
Sfântul Sinod din vremea în care el a fost membru al acestuia:!?. Ca 
urmare a angajării sale în aceste ședințe și a rolului esenţial pe care l-a 
jucat în Sfântul Sinod a fost numit „creierul Bisericii noastre... piatra din 
capul unghiului... un vâslaș neîntrecut'3!. „Biserica Ortodoxă Română 
avea în orice clipă în sânul e1 un gânditor care știa să spuie cuvântul care 
trebuie; totdeauna organul lucrului bisericesc a fost numai el; aproape tot 
ce s-a discutat și adoptat în etapa 1873-1889 a fost opera sa'5!5. Proiectele 
celor mai multe regulamente bisericești prezentate în discuția Sfântului 
Sinod au fost întocmite de el:!6. 

Un rol deosebit l-a avut în contextul demersurilor pentru dobândirea 
autocefaliei. La una din ședințele sale, Sfântul Sinod a luat în discuţie scri- 
soarea de mustrare a patriarhului ecumenic și a hotărât să trimită un 
răspuns bine documentat. Cu întocmirea și redactarea acestui răspuns a 
fost însărcinat episcopul Melchisedec. Întemeiat pe texte din Sfânta Scrip- 
tură Și pe canoane, după ce analizează cu atenție cuprinsul scrisorii patriar- 
hale, Melchisedec conchide că Patriarhia Ecumenică nu are dreptul de a 
domina alte Biserici. Deşi face această afirmaţie categorică totuși este re- 
verențios față de patriarhul ecumenic. În linii generale, cuprinsul scrisorii 
sale, de răspuns, este: el arată că învățătura creştină a pătruns pe teritoriul 
țării noastre înainte de a exista Constantinopolul; se referă la ajutoarele 
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acordate de creștinii români, de-a lungul istoriei, Patriarhiei Ecumenice; 
amintește și de atitudinile pe care Patriarhia le-a avut faţă de poporul 
român şi față de Biserica sa, nu de mult, dezaprobând şi chiar condamnând 
„ acțiunile noastre de afirmare și de renaștere națională; de pildă, mitropo- 
litul Neefit al Ungrovlahiei a fost destituit pentru că a luat parte la Re- 
voluția din 1848, iar ierarhii români care luptau pentru unirea Principate- 
lor au fost ameninţaţi cu excomunicarea; în sfârşit, Melchisedec susține că 
potrivit canoanelor, sfințirea mirului o poate săvârși orice episcop ortodox 
„Biserica noastră nu mai crede că Sfântul Duh trebuie să se pogoare mai 
întâi la Constantinopol sau aiurea și apoi de acolo să-l cerem şi dobândim 
și noi; ci trebuie să-l căutăm și cerem de sus de la Părintele luminilor și 
dătătorul a tot darul desăvârșit”2!7. 

Acest răspuns, bine documentat, a deschis calea spre autocefalia Bi- 
sericii Ortodoxe Române care avea să fie recunoscută la 25 aprilie 1885. 
Problema autocefaliei a fost şi tema discursurilor pe care le-a rostit epis- 
copul Melchisedec și în senatul țării la 13 decembrie 1884 și la 3 decem- 
brie 1885518. 

În anul 1875, a fost delegat de Sf. Sinod la conferința vechilor cato- 
lici, care a avut loc la Bonn, în urma căreia a întocmit și un raport detaliat 
asupra misiunii sale:!?. 

A prezentat numerdase memorii, cu propuneri pentru întărirea vieții 
bisericești, pentru ridicarea nivelului moral, cultural și material al preo- 
țimii, pentru îmbunătățirea procesului de învățământ etc. 


Activitatea episcopului Melchisedec în cadrul Academiei Române. 
După cum am arătat mai sus, Melchisedec, încă din vremea când func- 
iona ca profesor, rector de seminar, apoi locțiitor de episcop și, în cele din 
urmă, ca păstor al Eparhulor Dunării de Jos și al Romanului, s-a remarcat 
prin pregătirea sa cărturărească „mult mai temeinică și mai bogată decât a 
unora dintre contemporanii săi, clerici "3%, 

Ca recunoaştere a pregătirii sale deosebite, în ședința din 10 septem- 
brie 1870, Melchisedec a fost ales membru al Societăţii Academice Ro- 
mâne:?!. Incepând cu 23 mai 1879, ca urmare a rechemării membrilor 
retrași*”?, între care și episcopul Melchisedec, acesta „a participat, cu regu- 
laritate, la ședințele ştiinţifice ordinare şi extraordinare, intervenind în 
discuţii, prezentând memorii-comunicări, alcătuind biografii ale unor per- 
sonalități bisericeşti, întocmind referate pentru premierea unor cărţi, tra- 
ducând și dăruind hrisoave și publicaţii vechi etc". Între.alte contribuţii, 
amintim şi pe aceea că în urma unei vizite pe care a făcut-o la Cernăuţi şi 
în alte localități bucovinene a cunoscut la mitropolitul Silvestru Moraru 
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Andrievici 7etraevanghelul scris de Nicodim în anul 1473 şi dăruit de 
Ștefan cel Mare Mănăstirii Humor. Importanţa acestui Tetraevanghel constă 
în aceea că pe una din filele acestui manuscris, devenit celebru, se află por- 
tretul autentic al lui Ștefan cel Mare. Ca urmare a acestei descoperiri, în 
ziua de 13 noiembrie 1881, el a prezentat Academiei, spre dezbateri, un 
memoriu referitor la acest 7erraevanghel, „însoțit de unele facsimile pri- 
mite de la pictorul Epaminonda Bucevschi, în care demonstra că portretul 
este, indiscutabil, al domnului Ştefan cel Mare. Memoriul a fost discutat în 
mai multe ședințe din noiembrie-decembrie 1881 și ianuarie 1882. Deși 
B.P. Hasdeu a formulat unele îndoieli — până la urmă s-a convins și el — cu 
toate acestea, majoritatea membrilor Academiei au împărtășit opinia și con- 
cluzia Episcopului Melchisedec potrivit căreia în portret este reprezentat 
Ștefan cel Mare'"*?. Precizăm și faptul că în anii 1883, 1885 și 1887, epis- 
copul Melchisedec a prezidat ședințele Secţiei istorice a Academiei. 

Cu toate că a fost cel mai cult dintre ierarhii vremii, cu toate că a avut 
un rol deosebit de activ în viața Bisericii și a ţării în vremea în care a trăit, 
calitățile sale au determinat și adversităţi și invidie, atât din partea altor 
Biserici (în special Catolică), cât şi din partea unor colegi din sinod. Mai cu 
seamă o vizită la Kiev i-a adus „o nenorocire care l-a urmărit până la 
moarte 25. A fost mereu acuzat că e rusofil, vânzător de ţară, complotist 
împotriva regelui. Toate drumurile spre mai sus i-au fost barate într-una, 
calomnia nelipsind pentru erudiția sa, pentru cărțile scrise, pentru desco- 
peririle istorice din hrisoave vechi. Devenise incomod prin competenţa lui 
evidentă în toate și, prin cultura lui care îl distanţa și îl plasa mult deasupra 
contemporanilor doritori de poziţii; mereu cu dorințele invers propor- 
ționale cu valoarea lor. I-a stat mereu împotrivă curentul politicianismului 
de clientelă, cu toate că locul lui „al celui care înnoise românismul în 
Basarabia de jos, care trimisese emisarii săi culturali în Dobrogea, care 
apărase în Rusia drepturile Bisericii românești și ale Statului român, ca 
misionar diplomatic al acestuia, era în scaunul Moldovei, dacă nu și în acela 
de Primat al țării” (lorga). 1 s-a făcut o vină și din faptul că era prea ortodox, 
fiind numit „fanatic pentru ortodoxie” (ziarul Lupta, 24-25 dec./1886). 
Pentru el, Ortodoxia, avea s-o spună mai târziu Nicolae Iorga (în Oameni 
care au fost), „era comoara cea mai mare”. 

Importanța personalităţii sale este conturată și de bogata-i corespon- 
dență purtată cu mari oameni politici, cu mari cărturari ai vremii sau cu 
colegi din Sf. Sinod, precum și cu preoți, călugări, colaboratori și rude 
ale sale (1.H. Rădulescu, M. Kogălniceanu, V. Alecsandri, lon Ionescu de 
la Brad, V.A. Urechia, Iosif Vulcan, Gavriil Musicescu, A.D. Xenopol, 
Dionisie Romano, Silvestru Bălănescu, Eusebiu Popovici, Constantin 
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Erbiceanu ș.a.). Corespondenţa sa ne oferă o sursă însemnată de informaţii 
pentru istoria noastră bisericească. 

Cu moartea sa, petrecută la 16/29 mai 1892, „s-a încheiat un capitol în 
istoria Bisericii Ortodoxe Române 2. Despre el, și opera sa, s-a scris 
mult. Acum ne limităm să redăm citatul unui cunoscut biograf al său, C. 
C. Diculescu, „sunt două feluri de oameni mari: pe unii îi ridică favorurile, 
intrigile şi combinaţiunile — aceștia sunt mari numai în timpul vieții lor şi 
în cercul mai mult sau mai puţin restrâns al lingușitorilor, care cerc variază 
şi el necontenit după cum variază și interesele meschine şi mărunţișurile 
comune ale vieții ce-i leagă laolaltă; pe alţii, pe adevărații oameni mari îi 
înalță strălucirea minţii lor, bogăţia cunoștințelor, geniul, aptitudinile, mo- 
destia, bunătatea inimii și tezaurul virtuţilor... Melchisedec rămâne una 
din gloriile episcopatului român și o podoabă a țării sale”%8. 


Mitropolitul losif Naniescu al Moldovei 
(1875-1902) 


În cea de-a doua jumătate a secolului al XVIII-lea în Moldova a 
păstorit unul dintre cei mai de seamă ierarhi pe care i-a avut Biserica 
noastră, în general și Moldova, în special. Este vorba despre mitropolitul 
Iosif Naniescu, numit deja din timpul vieţii „cel sfânt”. 


Viaţa şi activitatea mitropolitului Iosif Naniescu. loan, cum se va 
numi din botez viitorul mitropolit, s-a născut în familia preotului Anania 
Mihalache și a Teodosiei, fiica preotului Vasile Fornea, în satul Răzălăi, 
ținutul Iașului. După unii*% s-ar fi născut în 1818 la 20 iulie, după alţii3%0, 
în același an, dar la 15 iunie. Potrivit informaţiilor proprii, aşa cum reiese 
din autobiografia sa pe care o trimite Ministerului Cultelor, s-a născut în 
anul 1820: „întrucât în biografiile anterioare s-au strecurat unele date 
eronate, pentru mine... de aceea m-am hotărât a da onorabilului Minister 
eu singur notițe biografice pozitive şi sigure... Cu onoare dar, vă alăturăm 
pe lângă aceasta, domnule ministru, cerutele notițe biografice pentru 
mine de la nașterea mea, anu/ 1820 (subl. n.), până astăzi, anul 1893, luna 
noiembrie"'331. 

Părerea diac. prof. Petre I. David, cum că ar fi avut un frate mai mic 
pe nume leremia**?, nu poate fi susținută, deoarece, pe de o parte tatăl său 
a murit când el avea vârsta „ca de un an” şi, mai cu seamă, faptul că în 
evocările sale despre „timpii copilăriei, niciodată nu aminteşte despre 
vreun frate. 

După cum indirect am menționat, a rămas orfan de mic, fiind crescut 
de mama sa care, la vârsta de 10 a lui Ioan, la „îndemnuri interioare, la 
chemarea de sus şi la sfatului unchiului ei ierodiaconul Iosif” se călu- 
găreşte sub numele de Fevronia*%. Tânărul loan a fost luat şi crescut tot de 
o rudă a sa, ierodiaconul Teofilact de la Mănăstirea Frumoasa, ctitoria lui 
Ștefan cel Mare din Basarabia. Aici, tânărul loan este tuns rasefer şi îm- 
preună cu ocrotitorul său face un pelerinaj duhovnicesc la principalele 
vetre monahale. O evlavie deosebită simţea pentru Sfântul loan cel Nou, 
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ale cărui moaște, atunci ca și astăzi, se află la Suceava şi pentru Iași, locul 
de adăpostire a Sfintei Parascheva. 

După tulburările provocate de mișcarea eteristă şi după ciuma din 
1831, rasoforul loan, împreună cu unchiul său ierodiaconul Teofilact, vine 
la lași, rămânând la Sfântul Spiridon, egumen al mănăstirii fiind arhiereul 
Varlaam Cuza Sardeon. Aici, la Sfântul Spiridon, loan era zi şi noapte 
lângă bolnavi, la rugăciune şi la privegheri, la ascultări și la învăţătură, 
fiind prezent și la punerea pietrei fundamentale a Catedralei mitropolitane 
din lași, în 1833, în vremea lui Veniamin Costachi. 

Deoarece ierodiaconul Teofilact a fost rânduit, în anul 1834, îngrijitor 
la Mănăstirea Sfântul Prooroc Samuel din Focșani, care ţinea de Sfântul 
Spiridon din lași, a luat cu sine și pe tânărul loan, făcând și alte pelerinaje 
prin ţară. lerodiaconul Teofilact mijlocește pe lângă episcopul Chesarie al 
Buzăului ca tânărul loan să fie înscris la școala reorganizată de el. Când 
ierodiaconul Teofilact este numit mare eclesiarh al catedralei din Buzău, 
luându-l cu sine și pe tânărul loan, episcopul Chesarie (1825-1846) are 
posibilitatea de a-l cunoaşte și chiar îl ia sub mantie punându-i numele de 
Iosif, în amintirea primului episcop al Argeșului, nașul lui, rostind urmă- 
toarele cuvinte: „Ți-am dat numele de Iosif, numele stareţului meu, de-i fi 
om de treabă să ajungi ca el'3. A doua zi după călugărie, duminică, 24 
noiembrie, losif a fost hirotonit întru diacon. 

La înființarea Seminarului din Buzău (în 1836), printre cei dintâi elevi 
înscriși se număra și ierodiaconul Iosif. Între profesorii pe care i-a avut la 
Buzău amintim pe Gavriil Munteanu (adus din Transilvania, ca director) și 
ieromonahul Macane (profesor de psaltichie). Acum va lega o strânsă pri- 
etenie cu celebrul pictor de mai târziu, Gheorghe Tattarescu. Între timp 
unchiul și ocrotitorul său, ierodiaconul Teofilact, trece la cele veşnice. 

După absolvirea Seminarului cu rezultate foarte bune, se înscrie la 
Liceul Sfântul Sava din București, unde studiază în perioada 1840-1847. 
După trecerea la cele veșnice a episcopului Chesarie al Buzăului și după 
Revoluţia de la 1848, ierodiaconul Iosif este numit, în mai 1849, egumen 
la Mănăstirea Şerbăneștii Morânglavului, peste Olt, lângă Drăgășani, ju- 
deţul Vâlcea, care ținea de Spitalul Sfântul Spiridon. După numirea sa 
aici, a fost hirotonit întru preot în 1850, cu binecuvântarea mitropolitului 
Nifon al Ungrovlahiei (1850-1875), iar în 1852, primește hirotesia de pro- 
tosinghel de către episcopul Calinic al Râmnicului (1850-1868). 

Din această perioadă se păstrează o parte din corespondența sa cu 
episcopul Filotei al Buzăului (1850-1860) și cu ieromonahul Serafim Vin- 
tileanu tot de la Buzău, în problema tipăririi unor cărți de cântări bise- 
ricești rămase de la ieromonahul Macarie, precum și „alte traducţii mai 
nimerite"*%5. În anul 1857 este transferat în aceeași calitate de egumen la 
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Mănăstirea Găișeni, jud. Dâmboviţa. În 1860, mitropolitul Nifon al Un- 
grovlahiei l-a ridicat la rangul de arhimandrit. Trei ani mai târziu, în urma 
îndepărtării egumenilor greci, ca urmare a secularizării averilor mănăs- 
tirești şi a desființării egumeniilor, arhimandritul Iosif a fost numit pro- 
fesor de religie, mai întâi la Gimnaziul Gheorghe Lazăr din Bucureşti 
(1864-1866), iar mai apoi la Liceul Matei Basarab din Bucureşti, unde a 
funcționat până la alegerea sa ca episcop al Argeşului (1873). 

În anul 1867, o dată cu înfiinţarea Şcolii Normale a fost chemat să țină 
ore de religie şi aici, ceea ce a făcut, de asemenea, tot până la alegerea sa 
la Argeș. În 1870 a fost numit și director al Seminarului Central din 
București, functie pe care a deținut-o până în 1871, când și-a dat demisia. 
La 23 aprilie 1872 a fost hirotonit arhiereu cu titlul de Mireon (al Mirelor 
Lichiei), de acelaşi mitropolit al Ungrovlahiei, Nifon. La 18 ianuarie 1873 
a fost ales episcop al Argeșului, iar la 10 iunie 1875 a fost ales mitropolit 
al Moldovei și Sucevei. 

Iosif vine la lași din nou, după mai bine de 30 de ani. Acum, spre deo- 
sebire de copilul loan de odinioară, vine Iosif în calitate de mitropolit. 
laşul părea acum mai înfrumusețat decât odinioară. În jurul Mitropoliei nu 
ma! mișunau călugări străini de neam. Lumea Iașului înlăturase elementele 
dușmănoase națiunii și unirii tuturor românilor. Noul mitropolit fusese 
aproape în toate provinciile românești, trecuse printr-un scaun eparhial, 
ocupase mai multe posturi în învățământ, condusese mai multe mănăstiri, 
toate acestea recomandându-l ca un vrednic urmaș al marilor mitropoliți ai 
Moldovei". 

După instalarea sa, în condiţii foarte modeste, după dorinţa sa, a 
început să cerceteze clerul, bisericile parohiale şi mănăstirile. Aproape 
totul era în ruină. Catedralei mitropolitane îi căzuse bolta. La scurtă vreme 
vin greutățile războiului. Turcii tratau Principatele ca o posesiune a lor, așa 
cum au făcut adesea. În timpul războiului, mitropolitul era în fruntea 
acțiunilor de întrajutorare a ostașilor, dând tuturor pildă cu vorba și cu 
fapta. În aceste timpuri grele se adresează clerului îndemnându-l să înalțe 
rugăciuni neîncetate lui Dumnezeu pentru biruinţă. Însă ajutorul oferit nu 
cra numai unul de ordin spiritual, ci și unul material, adresând o circulară 
preoților și mănăstirilor de a face colecte speciale pentru ostași". 


Mitropolitul losif - ctitor al Catedralei mitropolitane. Când Iosif a 
venit la lași în calitate de mitropolit, a găsit Catedrala neterminată, scoasă 
la licitație pentru demolare, deoarece așa cum era, amenința siguranța 
publică. A scos-o de sub licitaţie, a restaurat-o și a redat-o ca „o podoabă a 
laşului””. De aceea, pe bună dreptate s-a spus: „Ceea ce nu se putuse face 
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înaintea lui cu toate averile Bisericii, a făcut el cu sărăcia și cu sufletul său 
mare "358, 

Lucrările de reparaţie și construcție au durat aproape 10 ani, ele fiind 
terminate în 1887, ajutat fiind de fostul său coleg de școală Vasile 
Boerescu, ajuns acum ministru al Cultelor. Pictura a fost executată de pri- 
etenul său Gheorghe Tattarescu. Mobilierul, vasele liturgice, obiectele 
sfinte, toate au fost strânse cu migală. Târnosirea catedralei a avut loc la 
23 aprilie 1887, în prezenţa regelui Carol I, a reginei Elisabeta, a 12 
arhierei, nenumărați preoți, diaconi și o mulțime de credincioși. Răspun- 
surile la Sf. Liturghie au fost date de corul mixt al catedralei condus de 
Gavriil Musicescu. 

Predica** ținută cu acest prilej, cu un bogat și profund conţinut teo- 
logic, arată temeinica pregătire a marelui ierarh, precum și devotamentul 
său pentru credința ortodoxă. În prima parte a cuvântării sale, mitropolitul 
ctitor elogiază pe cel dintâi ctitor, marele mitropolit Veniamin Costachi, 
„care în tot timpul arhipăstoririi sale a stat în fruntea învățământului 
public” (prin înființarea Seminarului, prin tipărirea de cărți, multe pe 
cheltuiala sa proprie, prin împodobirea tuturor mănăstirilor începând cu 
cele mari şi terminând cu cele mai mici schituri). Apoi arată importanţa și 
semnificaţia Bisericii pentru spiritualitatea și unitatea neamului nostru, 
precum şi omniprezența lui Dumnezeu. Mitropolitul losif insistă asupra 
faptului că bisericile noastre, pe lângă rolul de a-i călăuzi pe credincioși pe 
calea mântuiru, de a-i uni în jurul ei, spre binele tuturor, a avut şi un rol 
social-caritativ: „nemuritorii noștri domni din vechime au împodobit 
pământul patriei cu aceste monumente religioase, biserici și mănăstiri, 
temple pentru închinăciunea lui Dumnezeu, înzestrându-le încă şi cu averi 
îndestulătoare pentru întreținerea și conservarea lor perpetuă în toate 
generațiile următoare, pentru existența celor ce viețuiesc într-nsele, 
servitori ai Bisericii și pentru adăpostirea și ajutorul săracilor, neputin- 
cioșilor și văduvelor, care alergau la aceste limanuri de mântuire fugind de 
viforele şi nevoile vieţii lumești, pentru a servi lui Dumnezeu în linişte 
prin rugăciune şi practica faptelor celor bune evanghelice”. De asemenea, 
după Iosif Naniescu, Biserica a avut și un important rol educativ-moral şi 
cultural: „dintru începutul istoriei neamului românesc, Biserica a fost te- 
melia societăţii, temelia existenței acestui popor; Biserica a fost școala 
poporului, școala de morală și lumină, școala de ordine și disciplină, școala 
de iubire şi frăție; pentru că Biserica noastră este Biserică natională, pre- 
cum și clerul nostru este național, ales şi ieșit din sânul națiunii poporului 
român; de aceea, el nu poate să simtă și să cugete decât numai româneşte”. 
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Mai mult decât atât, Biserica noastră strămoșească este cea care în vi- 
treguile trecutului a păstrat fiinţa naţională, ea a fost „în toate veacurile tre- 
cute nava care, ca și arca lui Noe, din timpul diluviului universal, a salvat 
existența neamului românesc, rezistând cu putere în contra furiei valurilor 
noianului de ginți năvălitoare și cotropitoare, din veacurile trecute şi ne-a 
conservat nouă până astăzi limba, istoria și naționalitatea prin unitatea cre- 
dinţei religioase”. 


Alte fapte. Amintim şi faptul că mitropolitul Iosif Naninescu a luat, în 
mai multe rânduri; atitudine în favoarea Mănăstirii Neamţ, cerând ajutor 
financiar atât pentru Mănăstirea Neamţ, cât și pentru întregul cler. În 
aceste demersuri, mitropolitul Iosif a fost secondat și de episcopul Ro- 
manului, Melchisedec Ștefănescu (1879-1892). 

Este primul ierarh care introduce corul mixt în Biserică, lucru ce a 
determinat o serie de reacții, cărora le-a răspuns: „Evlavioşilor, la mor- 
mântul Mântuitorului au rămas numai femeile, căci bărbaţii fugiseră toți... 
şi ele cele dintâi au vestit învierea Domnului "2%, 

A înfiinţat la lași Revista feologică, în martie 1883, revistă cu un pro- 
nunţat caracter apologetic**!. Tot în scop misionar rânduia la catedrală pe 
ce1 mai buni predicatori din oraș, iar predicile le verifica el însuși sâmbătă 
seara. 

La inițiativa sa, în 1885, s-a constituit Asociația Ortodocșilor Români, 
al cărei preşedinte de onoare era. 

losif Naniescu este cel care mută în clădirea lui Sturdza Seminarul 
Veniamin, care după propriile-i cuvinte „umbla cu chirie prin casele ji- 
dovești”, rostind celebrele cuvinte: „Te-am răzbunat, Veniamine "52. 

Importantă este și corespondența sa cu pictorul Tattarescu (10 scrisori, 
din care reiese ajutorul pe care mitropolitul 1-l oferea), cu poetul Vasile 
Alecsandri (ambasador la Paris, la care apelează pentru veşminte și odoare 
de preţ pentru catedrală), cu Gavriil Musicescu (căruia îi adresează un 
număr de 21 scrisori, din care, de asemenea, reiese ajutorul dat lui per- 
sonal și corului, precum şi pentru tipărirea partiturilor muzicale). 

O grijă deosebită a avut pentru formarea tinerilor, pe care i-a trimis la 
studii, între care amintim pe Nicolae Munteanu, viitorul patriarh. 

Un fapt de scamă îl constituie și donația de carte făcută Academiei 
Române, asemenea lui Dionisie Romano și Melchisedec Ștefănescu, 
donație constând din „2 lăzi cu diferite cărți, 288 manuscrise vechi ro- 
mânești, grecești și slavonești din diferite timpuri, precum şi 1008 vol. şi 
broşuri”. A mai dăruit 25 hărți geografice și planuri, 41 de stampe și por- 
trete, 36 documente istorice românești dintre care unul din timpul lui 
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Ştefan cel Mare. În 1897, biblioteca mitropolitului Iosif Naniescu ocupa 
două săli la Academia Română, cuprinzând 228 m rafturi, cu o suprafață 
de 80,30 m.p.**. 

A murit în 1902, fiind înmormântat lângă citoria sa, în prezența unui 
mare număr de academicieni, ierarhi, clerici şi credincioşi. lată ce cuvinte 
scria N. lorga cu gândul la marele mitropolit: „Nu s-a uitat figura nobilă a 
mitropolitului Moldovei Iosif, cel închis în lumea datoriilor sale duhov- 
nicești, a cărților pe care cu nesfârșită iubire le aduna, a facerilor de bine, 
care-l aduseseră a fi unul din oamenii cei mai săraci ai orașului "4. 


Biserica Ortodoxă după 1918 


Înfiinţarea Patriarhiei. Statutul de organizare 


Înfăptuirea Marii Uniri de la 1 decembrie 1918 a determinat mari 
schimbări atât în viaţa Țării cât şi a Bisericii. Unificarea statală impunea 
măsuri care să conducă la unificarea bisericească. Această unificare era 
necesară şi din considerentul că modul de organizare a fiecărei provincii 
românești era radical diferit de al celorlalte. Aceste diferenţe se întâlneau 
în special în Biserica din România, unde exista un adevărat absolutism 
ierarhic, după cum şi o dependență totală față de stat. lar faptul că nu 
exista nici o lege care să reglementeze raporturile dintre Stat și Biserică, 
crea frământare şi tensiune între cele două instituţii fundamentale. În 
Biserica din Bucovina exista o mentalitate ultraierarhistă și tributară 
împăratului de la Viena, Biserica fiind la discreția regimului habsburgic. 
În Basarabia, Biserica avea elemente specifice absolutismului țarist. Sin- 
gură Biserica din Transilvania avea o organizare corespunzătoare, datorată 
lui Andrei Șaguna, autorul Statului organic din 1868. Principiile sale fun- 
damentale autonomia și sinodalitatea ferea Biserica de amestecul Statului 
în treburile ei, după cum şi de absolutism ierarhic, prin participarea mire- 
nilor la conducerea ei. 

Din acest punct de vedere, Statutul şagunian era cel mai potrivit pen- 
tru a fi adoptat de către întreaga Biserică, însă acest lucru nu era acceptat 
de toţi, deoarece nu erau de acord cu renunţarea propriilor lor statute și 
mai cu seamă nu se puteau împăca cu ideea că la conducerea Bisericii vor 
participa și mirenii. | 

La 23 aprilie 1919, Sinodul episcopesc al Mitropoliei Ardealului 
(alcătuit din episcopii loan Pap al Aradului — locţiitor de mitropolit — și dr. 
Miron Elie Cristea al Caransebeşului) a hotărât să intre în Sf. Sinod din 
Bucuresti, iar Biserica Ortodoxă din Ardeal, Banat, Crișana şi Maramureş 
„a forma parte integrantă a Bisericii mame din România întregită”. 

În mai 1919, Consistoriul superior bisericesc, format din membrii 
Sfântului Sinod, din reprezentanții Facultăților de Teologie (București și 
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Cernăuţi), ai seminariilor, mănăstirilor şi preoțimii de mir, a început lu- 
crările pregătitoare în vederea unificării bisericești. S-a constituit o co- 
misie, cu delegaţi ai eparhiilor din toate provinciile care intraseră în com- 
ponența noului stat unitar român, sub conducerea mitropolitului Moldovei 
Pimen Georgescu, pe atunci preşedinte al Sfântului Sinod. La dezbaterile 
care au avut loc atunci la Sinaia, în zilele de 12-15 iunie, s-a stabilit ca 
Statutul șagunian să stea la baza viitoarei organizări a Bisericii românești. 

La şedinţa Sf. Sinod din 17/30 decembrie 1919, toţi mitropoliţii şi 
episcopii eparhioţi, precum și arhiereii vicari din ţară, întruniți în ședința 
comună a Sfântului Sinod al Bisericii Autocefale Ortodoxe Române, s-a 
hotărât ca Statutul șagunian să stea la baza noii legi de organizare a Bise- 
ricii Ortodoxe Române. 

La 18/31 decembrie 1919, episcopul de Caransebeș, dr. Miron Cristea 
a fost ales în scaunul de mitropolit primat, vacant de la 1 ianuarie 1919, 
prin demisia lui Conon Arămescu-Donici. Alegerea unui transilvănean în 
scaunul de mitropolit primat era un simbol al unităţii statale şi bisericești, 
având în vedere și faptul că Miron Cristea făcuse parte din delegația tri- 
misă de românii transilvăneni la București, ca să prezinte actul Unirii de la 
1 Decembrie 1918. 

Sub conducerea lui Miron Cristea au continuat lucrările pregătitoare 
pentru unificarea bisericească. Mai întâi, la 18 septembrie 1920, s-a 
întrunit la București așa-numita „Constituantă bisericească”, formată din 
membrii Sfântului Sinod, foștii miniștri de culte, profesori de teologie și 
preoți de mir. Aceasta a ales din sânul ei o comisie formată din 15 membri 
(ierarhi, profesori de teologie și mireni, la care ulterior, au mai fost co- 
optați încă doi ierarhi și trei preoţi), în frunte cu mitropolitul primat, care 
să întocmească un proiect de Statut de organizare și funcţionare a Bisericii 
Ortodoxe Române. | 

Comisia a redactat, între 24 septembrie și 2 noiembrie 1920, un 
„anteproiect de lege pentru organizarea Bisericii autocefale Ortodoxe 
Române”, care însă era lipsit de unitate, urmând ca el să fie pus în discuţia 
Sfântului Sinod. Cu toate că ministrul Cultelor de atunci, Octavian Goga, 
voia să prezinte acest anteproiect în Camera deputaților, noul mitropolit al 
Ardealului, Nicolae Bălan, s-a opus, cerând ca unificarea bisericească să 
se facă numai după adoptarea noii Constituţii a României, în care să fie 
înscrise și principiile de organizare a Bisericii. 

Prin aceasta, mitropolitul Nicolae Bălan a urmărit — și a reușit — ca pro- 
iectul de unificare să fie supus spre ratificare Sf. Sinod ȘI nu parlamentului, 
pentru ca să fie evitat orice amestec al politicienilor vremii. Noua Con- 
stituție s-a votat de corpurile legiuitoare şi s-a aprobat de șeful statului în 
martie 1923. La dezbaterile din Senat asupra Constituţiei, a luat cuvântul şi 
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mitropolitul Nicoale Bălan, care, într-un memorabil discurs, a apărat auto- 
nomia Bisericii Ortodoxe Române, principiul fundamental al organizării 
noastre bisericești, potrivit căruia Biserica avea dreptul de a se organiza și 
conduce prin ea însăși. 

Prin Constituţia din 1923, art. 22, erau înscrise și garantate atât ca- 
racterul de Biserică „dominantă” al Bisericii Ortodoxe cât şi autonomia ei. 
S-a înscris apoi și principiul participării mirenilor, alături de clerici la via- 
ţa bisericească. 

Comisia desemnată pentru întocmirea proiectului de statut pentru 
Biserica Ortodoxă Română, ținând seama de prevederile Constituţiei, a 
lucrat în continuare, astfel încât în martie 1925, ultimul proiect de lege, la 
care era alăturat şi un proiect de Statut, au fost prezentate Corpurilor 
legiuitoare. La discuţia avută în Senat pe marginea lor, mitropolitul Nico- 
lae Bălan a rostit un nou discurs, în care a expus și a apărat principiile 
organizării șaguniene. La 24 martie în Senat şi 3 aprilie în Cameră, au fost 
votate Legea și Statutul de organizare a Bisericii Ortodoxe Române, fiind 
promulgate la 6 mai 1925. 

Însă în paralel cu unificarea bisericească, s-a pus şi problema ridicării 
Bisericii noastre la rangul de Patriarhie. Acest lucru nu era doar o simplă 
pretenție din partea Bisericii noastre, ci era un act firesc de recunoaștere a 
rolului pe care aceasta l-a avut în întrega Ortodoxie. Este arhicunoscut 
faptul că Biserica noastră a ajutat cel mai mult pe ortodocșii căzuți sub 
dominație musulmană. De aceea, pe bună dreptate, episcopul Porfirie 
Uspenschi a afirmat: „că nici un popor n-a ajutat atât de mult Locurile 
Sfinte ca poporul român”. Pe de altă parte, mai ales după înfăptuirea 
României Mari, a crescut atât prestigiul ţării noastre cât și al Bisericii 
noastre. În această vreme Biserica noastră număra peste 14 milioane de 
credincioși, având un număr de 5 mitropolii și 18 eparhii. Apoi, aproxima- 
tiv în aceeași perioadă două din Bisericile Ortodoxe învecinate își restabi- 
liseră Patriarhatul cu câțiva ani mai înainte: Biserica Rusă în 1917 și cea 
Sârbă în 1920, cea din urmă având doar 7 milioane de credincioși, ca să nu 
mai amintim de faptul că „Patriarhiile Apostolice” numărau un număr 
foarte mic de credincioși (abia câteva zeci de mii). Din altă perspectivă 
amintim și faptul că atât Biserica Romano-Catolică cât şi cea Greco- 
Catolică erau organizate tot la nivel de Mitropolie, având, evident, un 
număr infinit mai mic de credincioși, ceea ce impunea ca Biserica noastră 
„dominantă”, cu un număr mult mai mare de credincioși, să aibă o orga- 
nizare superioară. 

Pe de altă parte, Biserica Ortodoxă Română avea acum şi două fa- 
cultăți de teologie, cinci academii teologice și numeroase seminarii, unde, 
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pe lângă candidaţii băștinași şi tineri de peste hotare. Problema patriarha- 
tului a ridicat-o pentru prima oară, în 1919, pr. dr. Gheorghe Ciuhandu, 
consilier eparhial la Arad, președintele Asociaţiei Clerului „Andrei Șa- 
guna” din Transilvania, autor al mai multor lucrări de istorie bisericească, 
iar mai târziu membru onorar al Academiei. Mai târziu au venit și alte 
propuneri din partea altor personalități ale vieții noastre culturale și biseri- 
cești, cu ocazia altor congrese ale preoțimii din toate ținuturile României. 

Avându-se în vedere tot mai numeroasele propuneri, la începutul anu- 
lui 1925, s-au făcut demersurile necesare ridicării Bisericii noastre la ran- 
eul de Patriarhie. În acest sens, Sf. Sinod al Bisericii noastre, în ședința sa 
din 4 februarie 1925, a luat în dezbatere acestă problemă. Cu acest prilej, 
mitropolitul Bucovinei, Nectarie Cotlarciuc, a citit propunerea de înfi- 
ințare a Patriarhiei, întocmită de Pimen Georgescu, mitropolitul Moldo- 
vei, absent la ședință, propunere semnată de 7 membri ai Sfântului Sinod. 
În sprijinul acestui act, se aduceau argumente de ordin istoric, mai cu 
seamă sprijinul generos pe care domnii români l-au acordat așezămintelor 
bisericeşti din Răsăritul Ortodox, precum și numărul mare de credincioși și 
de eparhii de la acea dată. Pe lângă membrii Sfântului Sinod care au luat 
cuvântul, şi ministrul cultelor de atunci, istoricul Alexandru Lapedatu a 
expus punctul de vedere al guvernului, arătând că înființarea Patriarhiei 
trebuie să fie privită de toţi „ca o necesitate de ordin naţional”. 

Episcopul Vartolomeu Stănescu al Râmnicului-Noul Severin a citit 
apoi Actul de înființare a Patriarhatului ortodox român, în care se subli- 
nia că „poporul român îşi înființează de astăzi înainte, prin propria lui 
suveranitate politică și bisericească, Patriarhatul pentru Biserica Ortodoxă 
Română, recunoscându-i mitropolitului de Bucureşti al țării, titlul de patri- 
arh al României, în locul de până aci de primat al României”. După ce au 
fost arătate și motivele care îndreptățeau acest act, Sfântului Sinod, în una- 
nimitate, a adoptat hotărârea de înfiinţare a Patriarhiei Bisericii Ortodoxe 
Române și de ridicare a mitropolitului primat la rangul de patriarh. 

Propunerea de înfiinţare a Patriarhiei a fost pusă în discuţia Senatului, 
la 12 februarie 1925 și a Camerei deputaților, la 17 februarie 1925. 
Proiectul a fost primit de Senat cu 89 de voturi (2 contra), iar în Cameră 
cu unanimitate (156 de voturi). În Senat au luat cuvântul ministrul cultelor 
Alexandru Lapedatu, care a prezentat o expunere de motive la proiectul 
de lege respectiv și mai mulți senatori. 

Promulgarea legii, în 5 articole, s-a făcut la 23 februarie 1925, fiind 
publicată în Monitorul Oficial din 25 februarie, sub titlul: Lege pentru ri- 
dicarea scaunului arhiepiscopal și mitropolitan al Ungrovlahiei, ca primat 
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al României, la rangul de Scaun patriarhal. În baza acestei legi, mitropo- 
litul primat Miron Cristea a devenit patriarh al Bisericii Ortodoxe Române. 
Contorm tradiției, patriarhul Miron a trimis o scrisoare tuturor Biseri- 
cilor surori înștiințându-le de ridicarea Bisericii noastre la rangul de Patri- 
arhie. Patriarhul ecumenic Vasile al II-lea a dat tomos-ul pentru recu- 
noaşterea Patriarhiei Ortodoxe Române, la 30 iulie 1925. Ceremonia 
investiturii și înscăunării primului patriarh Miron Cristea a avut loc la 
Bucureşti, duminică, 1 noiembrie 1925, în prezenţa membrilor Sfântului 
Sinod, a reprezentanţilor statului și a 21 de trimiși ai unor Biserici Orto- 
doxe surori (din care 9 patriarhi), a șefilor celorlalte culte din România. 


Organizarea Patriarhiei. Prin Legea și Statutul de organizare din 
1925, se consfințea autocefalia Bisericii noastre, organizată ca Patriarhie. 
Sub raport canonic-administrativ, ea cuprindea: 

- Mitropolia Ungrovlahiei, cu eparhiile sufragane (5): Arhiepiscopia 
Bucureştilor, Episcopia Râmnicului Noul-Severin, Episcopia Buzăului, 
Episcopia Argeșului și Episcopia Tomis-ului; 

- Mitropolia Moldovei și Sucevei, cu eparhiile sufragane (4); Arhi- 
episcopia Iaşilor, Episcopia Romanului, Episcopia Hușilor și Episcopia 
Dunării de Jos (Galaţi); 

- Mitropolia Ardealului, cu eparhiile sufragane (5): Arhiepiscopia de 
Alba-lulia şi Sibiu, Episcopia Aradului, Episcopia Caransebeşului, Epis- 
copia Oradiei și Episcopia Clujului; 

- Mitropolia Bucovinei, cu eparhiile (2): Arhiepiscopia Cernăuţilor și 
Episcopia Hotinului; 

- Mitropolia Basarabiei (înființată în 1927) cu eparhiile (2): Arhiepis- 
copia Chişinăului şi Episcopia de Cetatea-Albă (Ismail). În 1921 a luat 
ființă şi o Episcopie a Armatei, cu reședința la Alba-lulia. Mai târziu, s-au 
înființat și alte eparhii. 

În fruntea Bisericii Ortodoxe Române se afla Sf. Sinod, „cea mai 
înaltă autoritate pentru chestiunile spirituale și canonice și for suprem pen- 
tru chestiunile bisericești de orice natură”. El era format din patriarh ca 
președinte, din toți mitropoliţii, episcopii și arhiereii vicari în funcție. 


Concordatul cu Vaticanul 


Ce este un concordat? 

Concordatul este o înţelegere semnată între papă ca șef al Statului şi al 
Bisericii Romano-Catolice cu Statul pe teritoriul căruia se aflau credin- 
cloşi romano-catolici în vederea reglementării statutului lor. 
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De ce a fost nevoie de un concordat? 

Deoarece Biserica Romano-Catolică din România, în general, avea un 
statut nu tocmai clar. De pildă, în Transilvania credincioșii romano-catolici, 
în cea mai mare parte, erau de naționalitate maghiară, iar conducătorul lor 
spiritual se afla în afara graniţelor ţării. Multe parohii din diecezele 
romano-catolice maghiare din Satu Mare, Oradea şi Timișoara au rămas în 
Ungaria. Până la o nouă arondare teritorială a lor, parohiile respective au 
continuat să fie sub jurisdicția foștilor episcopi, rămași în România, astfel 
că aceştia aveau cârmuirea duhovnicească asupra unor credincioși aflați în 
două state (România și Ungaria). Pe de altă parte, credincioșii romano- 
catolici din Bucovina (polonezi, germani) se aflau sub jurisdicția arhiepis- 
copului catolic din Lvov (pe atunci în Polonia), greco-catolicii din aceeaşi 
provincie erau sub jurisdicția arhiepiscopului greco-catolic din Lvov, iar 
greco-catolicii din judeţele Maramureș și Satu Mare țineau de episcopul 
greco-catolic de Ujgorod (atunci în Cehoslovacia). 

Tratativele în vederea încheierii unui concordat au început după 1918, 
în 1921 înființându-se o Legaţie română pe lângă Vatican şi o Nunţiatură 
Apostolică la București. Deoarece cele două proiecte de Concordat pre- 
zentate de guvernul lui Averescu (ministru al cultelor fiind Octavian 
Goga) n-au fost acceptate de Vatican, deși îi erau favorabile, între 1922 și 
1926 tratativele au fost întrerupte. Cu toate acestea, Biserica Romano- 
Catolică s-a manifestat nestingherit, având drepturi chiar mai mari decât 
în Ungaria catolică. 

Din cauza slăbiciunilor și a lipsei de cunoaștere a problemelor religi- 
oase în general și a celei din Transilvania, în special, de care au dat dovadă 
politicienii români de atunci, în 1926, după căderea guvernului liberal al 
lui lon I.C. Brătianu, revenind guvernul condus de generalul Averescu 
(până la 4 iunie 1927), s-au reluat tratativele cu Vaticanul, ministru al cul- 
telor fiind Vasile Goldiș. Aceste tratative au fost reluate la stăruințele 
regelui (catolic) Ferdinand 1 (se pare, la rându-i sub presiunea papei, care 
nu voia să-i acorde împărtășania decât „împlinindu-și acest canon”). Ca 
urmare a noii runde de tratative, la 10 mai 1927 s-a semnat Concordatul 
cu Vaticanul, de către Vasile Goldiș, din partea României. 

În țară s-a aflat de semnarea lui abia la 8 februarie 1928, deoarece cele 
trei guverne liberale care s-au succedat după căderea guvernului lui Ave- 
rescu, n-au îndrăznit să aducă în parlament legea pentru ratificarea Concor- 
datului. În schimb, în vederea pregătirii ratificării lui, au urmărit să pregă- 
tească terenul prin proiectul Legii cultelor, în care voiau să introducă o serie 
de prevederi similare cu cele din Concordat, în special să introducă preve- 
deri care reglementau raporturile dintre stat și culte, precum și raporturile 
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cultelor între ele. Prin această lege au fost introduse şi unele dispoziţii 
favorabile Bisericii Romano-Catolice, ele urmând să fie reluate în Con- 
cordat. Ratificarea Concordatului s-a făcut în mai 1929, în timpul guver- 
nului național-țărănesc, condus de Iuliu Maniu, greco-catolic. 

Între cei care au combătut cu vehemență Concordatul s-a numărat mi- 
tropoltul Nicolae Bălan al Ardealului, care în şedinţa Senatului din 23 
mai 1929, a ținut o înflăcărată cuvântare, în care arăta nedreptatea care i se 
făcea prin Concordat Bisericii Ortodoxe, numită prin Constituţia din 1923 
„dominantă” sau „națională”, precum şi scopurile pe care le urmărea în 
tară Biserica Romano-Catolică prin încheierea Concordatului. Iată cum 
cataloga mitropolitul Nicolae Bălan Concordatul: „anticonstituțional, ex- 
cepțional de privilegiator exclusiv pentru cultul catolic și cu totul nedrept 
față de Biserica Ortodoxă, tulburător al păcii confesionale și antipatriotic”. 
De altfel, întreg Sfântul Sinod, în ședința din 24 mai 1929, a luat ati- 
tudinea împotriva Concordatului, protestul lor intitulat Patriarhia Orto- 
doxă Română şi Concordatul, nefiind altceva decât cuvântul ţinut în Senat 
de mitropolitul Nicolae Bălan pe care Sfântul Sinod și l-a însușit. Pentru 
importanța sa, redăm câteva din obiecțiile pe care marele mitropolit le 
aduce Concordatului. 

În primul rând, mitropolitul Bălan demonstrează că prevederile Con- 
cordatului şi el însuși sunt ilegale, deoarece Constituţia țării prevede o- 
bligația pentru stat de a garanta „tuturor cultelor o deopotrivă libertate și 
protecțiune”, or Concordatul favoriza „unul dintre cultele minoritare din 
România”. 

Apoi, art. 22 din Constituţie prevede „cu toată claritatea că Rapor- 
turile dintre diferitele culte și stat se vor stabili prin legi”, prin urmare 
orice abatere de la „această normă” „trebuie considerată contrară preve- 
derilor Constituţiunii... şi, în consecinţă, nulă de drept”. Mai departe arată 
că „încercarea de justificare a încheierii Concordatului” printr-o dispoziție 
introdusă în Legea cultelor este nelegală. Pentru ca argumentul său să aibă 
mai multă greutate, mitropolitul Bălan vine cu un exemplu din Germania. 
Concret, el spune că în Bavaria, unde majoritatea este catolică „când s-a 
convenit la încheierea unei convențiuni cu Vaticanul, guvernul bavarez 
s-a văzut nevoit să încheie o convenţiune la fel și cu Biserica evanghelică- 
luterană de pe teritoriul său''345. 

Biserica Ortodoxă este discriminată prin Concordat și în ceea ce 
privește art. 2, referitor la „constituirea ierarhiei”. În timp ce Biserica 
Romano-Catolică are 5 eparhii, cea Greco-Catolică 5 eparhii, ea fiind con- 
siderată doar un rit al Bisericii Catolice, precum și o eparhie pentru ritul 
armean, deci în total 11 eparhii pentru un număr de aprox. 2,5 milioane 
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locuitori, Biserica Ortodoxă, la un număr de 12 milioane de credincioşi 
are numai 18 arhierei, deși dacă s-ar păstra proporția ar trebui ca aceasta să 
aibă 45 de episcopi. La fel stă problema și în ceea ce privește consilierii 
(canonicii). În timp ce romano și greco-catolicii au 60 de canonici, or- 
todocșii deşi ar trebui să aibă cel puțin 300, ei au doar 22, „iar pe viitor vor 
avea cel mult vreo 60”. „Este ridicol să ne numim Biserică dominantă”, 
afirma mai departe marele mitropolit. La protoierei este aceeași situație, 
după cum şi la numărul de parohii sau de preoți. „Este într-adevăr dureros 
să constatăm că din sudoarea milioanelor de cetăţeni români și ortodocși, 
principalul contribuabil la vistieria ţării, statul nostru, cu disprețul enor- 
melor greutăți financiare prin care a trecut și trece, a întreținut și continuă 
să întreţie un lux de organizaţie pe seama cultelor minoritare, în detrimen- 
tul vădit al proprii sale Biserici ""%%. | 

Mitropolitul Nicolae Bălan atrage apoi atenţia asupra art. 9 din Con- 
cordat, referitor la solicitarea Bisericii Catolice de a recunoaște „acestei 
Biserici reprezentată prin legitimile ei autorități ierarhice personalitatea ju- 
ridică”. Cu alte cuvinte, această prevedere precizează faptul că dacă o enti- 
tate ierarhică, de exemplu parohia, ar fi încetat de a exista complet de drept 
și de fapt, bunurile ei ar trece la unitatea superioară. Acest articol este în 
contradicție cu articolul 11 al Legii pentru regimul general al cultelor, în 
care se precizează că „toate organizațiile cultelor istorice, create și repre- 
zentate în statute (comunități, parohii, protopopiate...), sunt persoane juri- 
dice. Acest articol nu recunoaște pe seama Bisericii ca atare personalitate 
juridică. Altfel spus, prin acest ultim articol se precizează că dispărând o „en- 
titate”, bunurile ei nu pot trece în proprietatea unei alte entități superioare. 

Articolul 13 este, de asemenea, contestat ca încălcând legile țării. El se 
referă la patrimoniu sacru interdiecezan. Cunoscutul mitropolit subliniază 
faptul că până și „în statul unguresc... Biserica Catolică era numai uzufruc- 
tuara acelor averi, rezervându-și statul maghiar pentru sine dreptul de pro- 
prietate”, în timp ce „în situaţia politică de astăzi, dreptul de proprietate 
asupra acelor averi a trecut prin succesiune, de la statul unguresc la statul 
nostru românesc”, iar „statul român, desigur din lipsa unui studiu temeinic 
a chestiunii, prin reforma agrară a considerat acele averi ca proprietăţi ale 
Bisericii Catolice și expropriindu-le în mare parte a plătit confesiunii cato- 
lice preț de expropriere ca oricărui proprietar”. Şi, spune mai departe mi- 
tropolitul, „noi, episcopatul ortodox n-avem nimic împotrivă ca statul nos- 
tru să ajutoreze materialmente cultele din cuprinsul hotarelor sale, dar ne 
credem în dreptul nostru ca această ajutorare s-o facă statul pentru toate 
cultele deopotrivă 3. 
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Art. 16 din Concordat, referitor la „seminariile pentru formarea cleru- 
lui tânăr”, se arată că ele sunt „sub dependința exclusivă a episcopului, 
rezervându-se pe seama statului un amestec referitor exclusiv la extensiu- 
nea în care să se predee studiul limbei şi al istoriei naționale în așa chip, să 
fie compatibil cu caracterul religios al acestor institute”. Spre deosebire 
de seminariile Bisericii Romano-Catolice, seminariile ortodoxe, ca şi sco- 
lhle de cântăreți bisericeşti, urmau să se organizeze prin lege, cu coope- 
rarea Ministerului Cultelor şi a Ministerului Instrucțiunii. 

La fel, ortodocşii sunt discriminați și prin art. 19, paragraful 3, în care 
se prevede: „toate școlile Ordinelor și ale Congregaţiilor religioase sunt 
puse sub dependinţa episcopului local; în consecinţă, și ele se vor bucura 
de drepturi de a fixa limba de predare”. Ca urmare a acestei dispoziţii din 
cele 45 de şcoli secundare aflate sub jurisdicția Bisericii Romano-Cato- 
lice, doar în una singură învățământul se făcea în limba română. 

De asemenea, mitropolitul Bălan, în finalul cuvântării sale, se ridică și 
împotriva faptului că Biserica Greco-Catolică este tratată de Concordat ca 
un simplu rit al Bisericii Romano-Catolice. Apoi, mitropolitul arată: „vom 
lupta din toate puterile şi prin toate mijloacele legale ca și acest Concordat 
dacă ar fi ratificat, întru condiții atât de oneroase pentru statul și poporul 
românesc, să fie înlăturat”. Însă precizează: „nu rostim aceste cuvinte din 
ură față de cultul catolic, căci Biserica noastră n-a urât pe nimeni, ci a fost 
blândă şi tolerantă, ca însuşi Divinul ei întemeietor, și în acest duh profund 
creștinesc și-a crescut şi credincioşii "3%. 

În ciuda protestelor energice ale ierarhilor ortodocşi, legea pentru ra- 
tificare a fost votată în Senat, cât și în Camera Deputaţilor. 

Cuvântul mitropolitului, cu privire la Concordat, se încheie astfel: 
„drept aceia, bazaţi pe considerentele aici amintite, noi episcopatul orto- 
dox român, socotind încheierea Concordatului cu Vaticanul: 

- din punctul de vedere al dispozițiilor Constituţiunii țării ca anticon- 
stituțională; 

- din punctul de vedere al principiului libertăţii și protecțiunii deopo- 
trivă a tuturor cultelor ca excepțional de privilegiator exclusiv pentru 
cultul catolic şi cu totul nedrept față de Biserica Ortodoxă; 

- din punctul de vedere al liniștei ţării, ca tulburător al păcii confe- 
sionale; 

- din punctul de vedere al intereselor culturale ale statului și poporu- 
lui românesc ca antipatriotic... Aceasta este mărturisirea conștiinței noas- 
tre înaintea lui Dumnezeu și a ţării”. În anul 1948, Concordatul a fost 
abrogat. În ciuda unor încercări din partea politicienilor greco-catolici de 


222: 


a reintroduce Concordatul (în guvernarea țărănistă din perioada 1996-2000), 
din fericire, nu s-a reușit. 


Legea generală a Cultelor. A fost dată în martie 1928, fiind alături de 
Concordat, una din legile care puneau Biserica noastră în stare de inferio- 
ritate. În vremea respectivă, guvernul liberal era condus de Vintilă Bră- 
tianu, iar ministru al Cultelor, Alexandru Lapedatu. Ca şi Concordatul și 
această lege a determinat discuţii aprinse mai ales în Senat. Cel mai în- 
verșunat apărător al Bisericii noastre a fost, ca și în cazul Concordatului, 
mitropolitul Nicolae Bălan, care la 27 martie a ţinut un celebru discurs?50, 
tipărit apoi în broșură, sub titlul Biserica neamului și drepturile ei. Cu 
toate că teza ortodoxă a fost acceptată atât de guvern, cât și de majoritatea 
senatorilor, totuşi, la votare, s-a acceptat punctul de vedere al cultelor 
minoritare. Ca și Concordatul, și Legea Cultelor a rămas în vigoare până 
în 1948. 


Patriarhul Miron Cristea (1925-1939) 


Date biografice. Întâiul patriarh al României a văzut lumina zilei la 
18 iulie 1868, într-o familie de țărani din Topliţa Română, George și 
Domnița Cristea. Tatăl său, George Cristea a fost fiul lui loan Cristea, bat- 
jocorit şi bătut de unguri în timpul Revoluţiei de la 1848. Împreună cu 
soția sa, Domnița, a avut opt copii, cinci fete și trei băieţi, dintre băieți 
supraviețuind numai viitorul patriarh. După cum reiese și din inscripția 
funerară a părinților patriarhului Miron Cristea, de la Mănăstirea Sfântul 
Prooroc Ilie din Topliţa, ei au trăit împreună 65 de ani, atingând astfel 
vârste patriarhale*!, Așadar acesta este „blazonul nobiliar” pe care Miron 
Cristea l-a purtat şi cu care s-a mândrit întreaga viaţă: blazonul nobil al 
ţăranului român „cel care a asigurat, prin vremuri, perpetuarea neamului 
nostru și a spiritualității sale, creatorul și păstrătorul unor comori 
neprețuite, care ne individualizează ca popor nobil european, cu adânci 
rădăcini înfipte în pământul strămoșilor noștri daci și romani 352. 

Păstrând în fiinţa lui asemenea trăsături, cu care dealtfel se și 
mândreas*, „Miron Cristea a adus cu sine în Biserica Ortodoxă Română, 
precum și în celelalte înalte dregătorii pe care le-a deţinut în stat, vigoarea 
specific țărănească, care l-a ajutat să treacă peste toate obstacolele ivite în 
cale și să se facă iubit și respectat de contemporani 35, Fiind născut în 
preajma marii sărbători închinate Sfântului Prooroc Ilie și deoarece a fost 
botezat chiar de ziua sfântului, la botez i s-a dat numele de Elie, la botez 
nașul făcându-i urarea „să crească mare, să fie sănătos și popă să se 
facă!''355. A început școala în localitatea natală (la școala confesională). 
Dovedind „mare dragoste pentru învățătură, ajutat fiind și de o inteligență 
nativă sclipitoare”, din clasa a III-a părinţii au hotărât să-l dea la școala să- 
sească din Bistriţa, deoarece tatăl său era convins că „dacă cu ungureasca 
nu poți ieși din Ungaria, cu nemțeasca te duci în lumea întreagă 35. Aici, 
departe de casă, la aproximativ 150 de km, Elie Cristea a studiat până în 
1883, obținând calificativul „clasa I cu eminență”. Trecând în clasa a V-a, 
Elie l-a rugat pe tatăl său să-l înscrie la liceul românesc din Năsăud. Aici 
„profesorii erau eminenţi”, se învăţa latina cinci ore pe săptămână, greaca 
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trei ore, se punea accent pe studiul limbii române, a istoriei naționale și a 
folclorului. Se cultiva în acest fel în rândul tinerilor patriotismul5*, „deși 
n-aveau cum să scape de rigorile unei programe de învățământ, în ansam- 
blu, rigidă, impusă de autoritățile austro-ungare”. La Năsăud, Elie Cristea 
a urmat cursurile gimnaziului superior greco-catolic între anii 1883-1887, 
„numărându-se mereu printre premianți 38. La 22 iunie 1887 și-a susţinut 
bacalaureatul, fiind singurul care a obținut calificativul de „maturo-eximio- 
modo”, detaşându-se net de toţi ceilalți candidați. 

După absolvirea liceului, în toamna anului 1887, Elie Cristea s-a în- 
scris la Seminarul teologic mitropolitan din Sibiu, unde în scurt timp s-a 
impus ca un element valoros, dovedind o temeinică pregătire. Astfel, 
numai peste doi ani va deveni preşedintele Societăţii de lectură „Andrei 
Șaguna”, cel care-i va deveni și model în activitatea sa de mai târziu. În 
urma obținerii licenţei în teologie, în 1890, a fost încadrat ca învățător, 
după regula impusă de marele mitropolit Saguna, la Scola primară din 
Orăştie, unde a funcționat doar un an (1890-1891), îndeplinind totodată și 
funcția de director al școlii: Cu toate că aici a funcționat doar un singur an, 
tânărul Elie Cristea s-a impus atât în activitatea şcolii, cât şi a Bisericii, 
revigorând viața spirituală a locuitorilor, colaborând în același timp și la 
Telegraful Român. 

Din 1891, cu „sprijinul stăruitor” al profesorului său de pedagogie de 
la Seminarul andrean din Sibiu, loan Popescu, tânărul absovent Elie Cris- 
tea a primit din partea mitropolitului Transilvaniei Miron Romanul o 
bursă la Budapesta, pentru a studia literele și filosofia. A studiat aici patru 
ani, la sfârșitul cărora va susține un doctorat strălucit Eminescu — viața si 
opera", aceasta fiind și prima teză de doctorat dedicată celui mai mare 
poet român. Şi la Budapesta „se va manifesta din nou cu forță iti 
și, mai ales, cu un curaj nebănuit, ca publicist "36%, 

Pentru activitatea sa publicistică, a fost ales, chiar din primul an de 
studenţie, în comitetul de conducere al Societăţii „Petru Maior”, fiind 
numit secretar. Anii petrecuți la Budapesta au fost nu numai ani de intens 
studiu și de formare intelectuală, ci și de afirmare plenară a personalității 
lui de luptător pentru cauza națională. Această luptă era dusă de unele 
organizaţii (ASTRA -— „Asociaţiunea transilvană pentru literatura şi cul- 
tura poporului român”, înființată încă din 1861, „Societatea pentru lite- 
ratura și cultura română în Bucovina”, 1862, „Asociaţiunea naţională din 
Arad pentru cultura poporului român”, 1862, societăţile studențești: 
„Petru Maior” (Budapesta, 1862) și „România Jună” (Viena, 1864), pre- 
cum și de Partidul Naţional Român (înfiinţat în 1869), de cele mai multe 
ori în colaborare cu organizaţii de peste munți, în special cu „Liga pentru 
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Unitatea Culturală a Românilor” (București, 1891, ele pregătind şi susținând 
mișcarea memorandistă (1892-1894) și unirea de la 1918. Elie Cristea, în 
numele studenţilor români din Budapesta, a redactat şi dat publicității, 
împreună cu luliu Maniu, un Apel adresat poporului român. 

După finalizarea studiilor, la 1 iuhe 1895, mitropolitul Miron Ro- 
manul l-a chemat la Sibiu pentru a-i încredința funcția de secretar arhi- 
diecezan, pe care şi-a îndeplinit-o cu rezultate foarte bune. În iunie 1902 
a fost promovat asesor consistorial, calitate în care a fost trimis la Buda- 
pesta pentru a rezolva o sensibilă problemă“, în urmă căreia a fost fe- 
licitat de către mitropolit şi, în mod oficial, de către Consistoriul mitro- 
politan, care i-a adus multumiri publice prin decizia nr.179/1901. În 1897 
a fost hirotesit „citeţ” de către mitropolitul Miron Romanul, iar în 1900 
de către urmașul lui, loan Meţianu, a fost hirotonit diacon. În 1901 a fost 
făcut arhidiacon. Un moment de seamă din viața tânărului Ele l-a con- 
stituit tunderea în monahism, la 23 iunie 1902, de către arhimandritul 
Augustin Hamsea, starețul Mănăstirii Hodoș-Bodrog, luându-și numele de 
Miron, în semn de recunoștință faţă de binefăcătorul său, mitropolitul 
Miron Romanul. În 1903 (13 aprilie) a fost hirotonit ieromonah, iar la 1 
iunie 1908 a fost hirotesit protosinghel. 

Mai amintim faptul că o perioadă de timp a fost şi director al ziarului 
Telegraful Român (de la 1 ianuarie 1898) şi că s-a implicat în mod activ în 
ridicarea catedralei din Sibiu, idee inițiată de Andrei Saguna (1809-1873), 
care a şi demarat o colectă în vederea adunării sumelor necesare. Însă până 
să se înfăptuiască visul lui Şaguna, în scaunul mitropolitan s-au perindat 
mai mulți mitropoliți. Dacă în timpul păstoriei mitropolitului Miron 
Romanul s-a colectat (pănă la moartea sa, în 1898) suma de 420.000 de 
coroane, cel care s-a ocupat efectiv de ridicarea noii catedrale a fost mi- 
tropolitul loan Meţianu. Însă sufletul acestei actiuni a fost, chiar de la 
început, Elie Miron Cristea. E! a depus eforturi susținute pentru adunarea 
banilor necesari, „călătorind în Transilvania și lansând chemări fierbinți 
către preoți și credincioși pentru a contribui cu sume de bani, fiecare după 
puterile sale. Așa s-au putut aduna, într-un timp relativ scurt, în jur de 
400.000 coroane aur'35. Paralel cu această lucrare, el a fost însărcinat cu 
aranjamentul interior al noii catedrale. În acest scop, el a făcut o călătorie 
de documentare şi studiu la Bisericile Ortodoxe surori, la sfârșitul căreia a 
publicat o voluminoasă lucrare: Jconografia şi intocmirile din interiorul 
bisericii răsăritene (1905). Această lucrare a avut un rol determinant în 
reorientarea picturii bisericești, care în Transilvania, „datorită influențelor 
străine şi atâtor altor lovituri primite de Biserica Ortodoxă, a cam dis- 
părut "5%. Contribuţia lui Miron Cristea la ridicarea catedralei de la Sibiu a 
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făcut să-i crească prestigiul chiar și în rândul conducătorilor politici ai 
Imperiului Austro-Ungar, mai cu seamă cei din jurul moștenitorului 
tronului. Arhiducele Franz Ferdinand era convins că influenţa tot mai 
mare a ungurilor în imperiu avea să creeze un pericol pentru unitatea lui. 
De aceea, în viziunea lui, singura soluție pentru viitorul imperiului era 
federalizarea lui, care ar fi redus rolul ungurilor şi ar fi favorizat creşterea 
rolului celorlaite popoare din imperiu: românii, croații, slovacii, cehii ș.a. 
Pentru punerea în aplicare a acestui plan, arhiducele avea nevoie de spri- 
jinul politic al fruntașilor acestor naționalități. Dintre fruntașii românilor 
el se baza pe tinerii politicieni Aurel C. Popovici și Al. Vaida-Voievod. 
Știind însă cât de mare este rolul Bisericii unite și Ortodoxe în viața po- 
porului român, arhiducele a luat inițiativa de a se întâlni cu doi tineri 
slujitori ai Bisericilor românești, apreciaţi a fi oameni de mare viitor, cu 
influență deosebită în rândul credincioșilor: dr. Miron Cristea, ortodox, şi 
dr. Augustin Bunea, greco-catolic. 

Întâlnirea a fost fixată pentru ziua de 28 martie 1908, la Viena. Moș- 
tenitorul tronului le-a expus românilor planul său de reorganizare a Impe- 
riului, rugându-i să-l aducă la cunoștința poporului şi asigurându-i că 
soarta conaționalilor lor din imperiu se va schimba o dată cu urcarea lui pe 
tron! Însă istoria urma să fie alta. Dintre cei trei, care s-au întâlnit atunci la 
Viena, numai Elie Miron Cristea a supraviețuit și avea să trăiască visul 
unirii tuturor românilor. Augustin Bunea s-a stins din viaţă în 1912, iar 
prințul moștenitor a fost ucis la 28 iunie 1914, ceea ce a declanșat și 
Primul Război Mondial. 


Episcop de Caransebeş. La 21 noiembrie 1909, Elie Miron Cristea a 
fost ales ca episcop de Caransebeș, succedându-i; după o sedisvacanţă de 
doi ani, lui Nicolae Popea, membru al Academiei Române şi ucenic al lui 
Andrei Șaguna. A fost hirotonit întru arhiereu a treia zi de Paşti (3 mai) 
1910, în Catedrala mitropolitană din Sibiu, de către mitropolitul Transil- 
vaniei, loan Metţianu și episcopul Aradului Ioan Pap. La hirotonie au par- 
ticipat, alături de mulți clerici şi credincioși, fiindcă era un eveniment al 
Transilvaniei, şi părinţii noului ales, în costumul țărănesc local, lucru apre- 
ciat foarte mult de Miron Cristea, La Caransebeș, tânărul episcop a 
lucrat cu osârdie pentru luminarea clerului și a poporului, pentru întărirea 
disciplinei preoților, la dezvoltarea așezămintelor bisericeşti, culturale și 
economice, s-a străduit să echilibreze și să înmulțească fondurile fun- 
daţiilor culturale, să restabilească pacea între partidele opozante etc. Însă 
unul din obiectivele sale majore era ridicarea unei noi clădiri pentru semi- 
nar. Deşi a reușit să adune suma de 200.000 coroane, din cauza izbucnirii 
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primului război mondial, se va amâna începerea lucrărilor, ea urmând a fi 
ridicată de episcopulVasile Lăzărescu. Însă ceea ce a reușit în mod deose- 
bit a fost „salvarea şcolu românești confesionale din eparhia Banatului, în 
fața asalturilor înverşunate de maghiarizare... La apelurile lui pentru con- 
tribuţii obștești menite să întrețină aceste școli, s-au adunat nu sute de mii, 
ci milioane de coroane! Încât, în peste 60 de comune au fost edificate 
clădin ale școlilor şi aproape 300 de învăţători au primit salarii, după toate 
normele prevăzute de lege! Au putut fi respinse astfel ofertele statului de a 
salariza învățătorii şi de a întreține școlile, lucru ce ar fi însemnat des- 
fiinţarea lor'3%7, | 

O luptă similară, grea, a dus Miron Cristea și pentru salvarea culturii 
româneşti. ȘI o dată cu ea pentru salvarea sufletului românesc, a demni- 
tății nationale, convins fiind că „în straturile largi ale poporului numai așa 
se poate lăţi cultura dacă învățăturile ei se îmbracă în hainele frumoasei 
noastre limbi românești... Numai o asemenea cultură, predată în limba 
noastră proprie, se poate face în sângele nostru, se poate asimila fiinţei și 
firii noastre românești 565. 

Episcopul Miron era preocupat de a sădi în inima educatorilor tinerei 
generații iubirea de neam şi de Biserică, el considerând că „învăţăturile 
evanghelice și alipirea către biserica noastră au să fie stele conducătoare 
ale întregului învățământ”3%. Însă dincolo de aceste preocupări „teoretice” 
(limbă, patriotism etc), episcopul a avut și preocupări practice. Astfel, 
chiar din primii ani de păstorie a pus bazele unui fond de ajutor al 
preoților, şi un altul pentru văduve și orfani (acest fond a ajuns să numere 
până în 1913 un total de 51.615 coroane). De asemenea, s-a preocupat 
îndeaproape de înființarea bibliotecilor parohiale, pentru care a tipărit, pe 
cheltuială proprie, numeroase cărți și broșuri religioase cu conținut moral, 
național, economic, cărți de rugăciune, toate ieșite din teascurile tipo- 
grafiei eparhiale, pentru care a procurat seturi noi de litere și aparatură 
nouă. E de prisos să mai amintim faptul că a făcut vizite pastorale în e- 
parhie, că a sfințit noi lăcașuri de cult etc. 

Un rol important l-a avut episcopul Miron Cristea la Unirea din 1918. 
Mai înainte, la 8 noiembrie 1918, episcopul Caransebeşului, din proprie 
inițiativă, a luat hotărârea ca, începând din acea zi, împăratul Austriei, deși 
încă nu abdicase, să nu mai fie pomenit în serviciul liturgic, în locul lui 
preoțimea urmând să se roage pentru „înalta noastră stăpânire naţională” și 
pentru „Marele Sfat al națiunii române”. Episcopul a dat, în acest sens, o 
circulară către toate parohiile eparhiei sale, care a produs un larg ecou în 
cercurile românești. Ideea lui a fost îmbrăţișată, la 10 noiembrie 1918, 
fiind „consacrată în mod canonic de către sinodul ortodox, întrunit la 
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Arad, sub prezidența episcopului Ioan Pap, locţiitor de mitropolit”37%. În 
ziua de | Decembrie 1918 la Alba Iulia s-au adunat peste o sută de mii de 
români ardeleni, deși „unii martori oculari vorbesc chiar de două sute de 
mii de oameni *!. La ora 7 s-a oficiat câte un serviciu religios în ambele 
biserici, ortodoxă și unită, după care episcopul Caransebeşului a înălțat 
spre Dumnezeu o „patetică rugăciune de mulțumire”, care, „a stors lacrimi 
de bucurie din ochii tuturor celor de față 5?. După încheierea rugăciunii 
s-a cântat imnul „Deşteaptă-te române”, după care au început lucrările 
celor 1228 de delegaţi din toate părțile Transilvaniei. În cadrul lucrărilor 
s-a redactat și s-a aprobat „cu entuziasm” actul de unire, când Miron Cris- 
tea a luat din nou cuvântul. După încheierea lucrărilor, participanții au ales 
membrii delegaţiei care urmau să aducă actul unirii la București. Între 
aceștia a fost ales și episcopul Miron Cristea, împreună cu episcopul unit 
de Gherla, Iuliu Hossu. După sosirea lor la Bucuresti, „vineri 13 decem- 
brie, ora 5 p.m. , „unde au avut parte de o primire împărătească”, fiind în- 
tâmpinati de membrii guvernului şi ai Marelui Stat Major, în frunte cu I.C. 
Brătianu și gen. C. Prezan, a doua zi, 14 decembrie, „în sala tronului, a 
avut loc predarea actului unirii lui Ferdinand |, regele românilor 5%. 

Aflând de intenția regelui de a-l ridica în cea mai înaltă treaptă eclesi- 
astică a țării, episcopul Miron Cristea a început să pregătească terenul pe 
care să așeze, chiar de la început, noile baze ale activității sale viitoare. 
Primul lucru pe care l-a făcut a fost organizarea celui dintâi Congres al 
preoților ortodocși din Transilvania, care a avut loc în martie 1919, la 
Sibiu. Participanţii (din Transilvania, Basarabia și Bucovina și nu numai) 
au discutat problemele organizării viitoare a Bisericii Ortodoxe Române, 
în contextul desăvârşirii unităţii statale a tuturor românilor. O altă acţiune 
inițiată de episcopul Miron Cristea, cu concursul familiilor înstărite din 
Vechiul Regat, a fost aceea a înființării Societăţii pentru ocrotirea orfa- 
nilor de război din Transilvania, după modelul societăţii similare de din- 
colo de Carpati, aflată sub președinția doamnei Olga Sturdza, la Iași. Tot 
în sprijinul unității depline a neamului românesc într-un singur stat na- 
țional, episcopul Caransebeşului a organizat prima vizită în Transilvania a 
familiei regale şi a membrilor guvernului român de la Bucureşti (28 mai 
1919). 

Întrucât după unirea politică a tuturor românilor, unificarea Bisericii 
Ortodoxe Române era cea de-a doua prioritate a perioadei de după 1 
„Decembrie 1918, la inițiativa L.P.S. Pimen, mitropolitul Moldovei şi Su- 
cevei, președintele Sfântului Sinod, a fost convocată o consfătuire la Mă- 
năstirea Sinaia, care s-a desfășurat în zilele de 24-25 iunie 1919. La ea au 
luat parte, ca delegaţi, reprezentanţi ai preoțimii și ai credincioşilor din 
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toate provinciile românești. Participanţii au constatat în unanimitate că 
după evenimentele dureroase ce s-au petrecut de-a lungul vremii, dincolo 
de voința poporului român (1700 dezbinarea Bisericii din Transilvania, 
1775 — răpirea Bucovinei, 1812 — anexarea Basarabiei), a sosit momentul 
unificării Bisericilor din provinciile revenite la patria-mamă cu Biserica 
Ortodoxă Română din Regatul României. 

Episcopul Caransebeşului, Miron Cristea, a sustinut cu argumente pu- 
ternice, necesitatea organizării viitoare a Bisericii Ortodoxe Române din 
Regatul României, pe baze unice şi pe principiul autonomiei față de stat, 
cu respectarea prevederilor constituționale, chestiuni asupra cărora toți 
participanţii au căzut de acord“. Cele adoptate la Sinaia vor sta la baza 
viitoarei organizări unitare a Bisericii Ortodoxe Române, care va fi 
începută și realizată în anii ce au urmat, când dr. Miron Cristea va fi insta- 
lat ca mitropolit-primat și apoi ca patriarh al României. Alegerea sa ca 
mitropolit-primat s-a făcut în 18/31 decembrie 1919, „alegerea lui repre- 
zentând, de fapt, consfințirea unirii politice a Transilvaniei cu Ro- 
mânia 55, fiind investit la | ianuarie 1920, în prezenţa regelui Ferdinand ] 
care, în cadrul ceremoniei, i-a încredințat toiagul arhipăstoresc. În urma 
acestor evenimente, noul ales a ținut un adânc cuvânt de învăţătură, a- 
rătând care ar fi principiile fundamentale după care să se conducă Bise- 
rica noastră*!6, 

Pe lângă reorganizarea Bisericii Ortodoxe Române, Miron Cristea 
considera necesar şi o „reformare mai adâncă a Bisericii Ortodoxe în an- 
samblul său”377. În acest sens, a propus, în 1920, convocarea unui nou 
sinod ecumenic în scopul discutării unor puncte de mare importanță“. O 
dată cu trimiterea de scrisori către toţi patriarhii ortodocși, prin care-i 
anunţa de alegerea sa ca mitropolit-primat, le-a făcut și propunerea de a se 
convoca un sinod „panortodox”, însă s-a lovit de „dezinteresul unora din- 
tre ei, precum şi de numeroasele neînţelegeri dintre aceștia”. De subli- 
niat însă reușita intervenţiei sale“ în favoarea menținerii scaunului de 
patriarh ecumenic în Constantinopol, deoarece autorităţile turce intenţi- 
onau mutarea lui, aceasta fiind o condiţie pusă de aceștia din urmă ca ur- 
mare a victoriei obținute în războiul turco-grec din 1919-1922. 

Una dintre preocupările de seamă ale mitropolitului primat, chiar 
înainte de alegerea sa în înalta funcție, a fost unificarea Bisericii Ortodoxe 
Române**!. Ca necesităţi urgente, în folosul întregii Biserici Ortodoxe, 
supunea atenției suveranului și celorlalte oficialități, următoarele: 1. Con- 
struirea Bisericii Mântuirii Neamului; 2. Începerea ridicării unei re- 
ședințe mitropolitane corespunzătoare; 3. Înfiinţarea Institutului Biblic; 
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4. Burse pentru teologi, în număr cât mai mare; 4. Școli de cântăreți bise- 
ricești, 7. Pictură bizantină, 8. Episcopii noi etc. 

Tot ca urmare a demersurilor sale, noua Constituţie, adoptată în martie 
1923, articolul 22 prevedea: „Biserica Ortodoxă Română, fund religia marii 
majorități a românilor, este Biserica dominantă a statului român. În tot re- 
gatul României Mari, Biserica creștină ortodoxă va avea o organizare uni- 
tară, cu participarea tuturor elementelor ei constitutive, clerici și mireni 58, 

Noua lege şi noul Statut al Bisericii Ortodoxe Române au fost adop- 
tate abia după doi ani, fiind publicate în Monitorul oficial nr. 97/6 mai 
1925, și aveau la bază Statutul organic al Mitropoliei Transilvaniei, conce- 
put de Șaguna. După finalizarea legislației privitoare la unificarea biseri- 
cească, cea de-a doua etapă importantă dintre preocupările mitropolitului- 
primat a fost reorganizarea practică a Bisericii Ortodoxe Române pe 
întreg, teritoriul țării. În Transilvania existau Mitropolia de Sibiu cu cele 
două episcopii: Arad și Caransebeş. Li s-au adăugat, prin reînființarea 
vechilor scaune episcopale, Episcopia Clujului şi cea a Oradiei Mari; în 
Basarabia, pe lângă Arhiepiscopia de la Chișinău, au fost întemeiate alte 
două episcopii: cea a Cetăţii Albe, cu sediul la Ismail, și cea a Hotinului, 
cu sediul la Bălți; în Muntenia a fost înființată o nouă episcopie la Con- 
stanța. Tot acum a fost înființată şi Episcopia Armatei5%, cu sediul la Alba 
Iulia. Dintre înfăptuirile sale din această perioadă mai amintim înființarea 
Institutului Biblic ortodox și reînhumarea osemintelor lui Constantin Brân- 
coveanu, martirizat la Con-stantinopol. Tot în această perioadă au fost 
deschise Seminarul de la Craiova (noiembrie 1922) și Seminarul teologic 
pentru orfani de război de la Câmpulung (noiembrie 1922). 

Fără îndoială că nu putem trece cu vedere nici ridicarea Bisericii noas- 
tre la rangul de Patriarhie. Cel dintâi pas a fost făcut în acest sens în șe- 
dinţa din 4 februarie 1925, ca urmare a scrisorii adresate de mitropolitul 
Nectarie Cotlarciuc al Bucovinei Sfântului Sinod al Bisericii Ortodoxe 
Române. Luând act de aceasta, ministrul Cultelor, Alexandru Lapedatu, 
cu aprobarea membrilor cu guvernului, a prezentat Parlamentului un pro- 
iect de lege, care a fost votat de Senat la 12 februarie 1925, iar Camera 
Deputaţilor în ziua de 17 aprilie 1925. Patriarhul de Constantinopol a tri- 
mis tomosul de recunoaștere, care 1-a fost înmânat în ziua de duminică, 27 
septembrie 1925, după care au urmat și scrisorile de recunoaștere și din 
partea celorlalte Biserici surori. Ceremonia investirii primului patriarh al 
Bisericii Ortodoxe Române a avut loc la 1 noiembrie 1925, organizată cu 
mare solemnitate, în sala tronului din palatul regal, din București. 

Spre final, doar amintim faptul că în perioada 1927-1930 a făcut parte 
din regența regală*t, iar din 1938 (10/11 februarie) până la moarte (6 mar- 
tie 1939) a tost și prim-ministru. Amintim bogata sa corespondenţă, care a 


231 


fost pusă în valoare de I.P.S. Antonie Plămădeală, publicată, cum men- 
ționam la început sub titlul de Pagini dintr-o arhivă inedită. Ea cu- 
prinde un număr de 250 de scrisori adresate episcopului de Caransebeș şi 
patriarhului, de personalități ale vremii din toate domeniile de activitate. 
Evident, că de mare valoare sunt și cele 50 de dosare care alcătuiesc Fon- 
dul Miron Cristea de la Arhivele Naţionale. Dintre scrisori o importanță 
deosebită o prezintă cea din 1920 adresată ministrului Cultelor Octavian 
Goga în care își prezenta punctul de vedere cu privire la Concordat?8. În 
timpul păstoriei lui apare şi Biblia sinodală din 1936 (traduse de episcopul 
Nicodim Munteanu — viitorul patriarh, pr. Grigorie Pișculescu — alias Gala 
Galaction şi pr. Vasile Radu)'%, precum și un număr impresionant de 
cuvântări, predici și pastorale"%. Nu putem să nu amintim că el este și cti- 
torul Mănăstirii Sfântul Ilie din Topliţa, ea fiind finalizată abia în 1927 şi 
târnosită în 21 octombrie 1928. 

Îmbolnăvindu-se la puţină vreme după ce a fost serbat cu prilejul 
împlinirii vârstei de 70 de ani de viaţă și 50 de ani de slujire a Bisericii (la 
10 decembrie 1938), medicii au insistat ca patriarhul să-și ia o perioadă de 
odihnă, pe care să şi-o petreacă undeva în sud, pe ţărmul însorit al Medi- 
teranei. A fost ales, ca loc de refacere, oraşul Cannes, renumitul oraş bal- 
near de pe coasta de sud a Franţei. A plecat în ziua de 26 februarie, cu tre- 
nul, însoțit de nepotul său P.S. Emilian Târgovișteanul. După nouă zile de 
şedere la pat, în ziua de 6 martie şi-a dat obștescul sfârşit, trupul său neîn- 
suflețit fiind adus la București şi înmormântat cu onoruri de stat în cate- 
drala patriarhală. Au fost voci care, de-a lungul timpului, au afirmat că ar 
fi fost otrăvit. 

Dincolo de toate, Elie Miron Cristea rămâne în istoria Ţării și a Bise- 
ricii nu numai ca întâiul patriarh, ci și ca un mare patriarh. 


Patriarhul Nicodim Munteanu (1939-1948) 


Date biografice. Patriarhul Nicodim s-a născut la 6 decembrie 1864, 
într-o familie de ţărani evlavioşi, din Pipirig-Neamt, primind la botez, 
cum era și firesc, după tradiție, numele de Nicolae. Frumuseţea locurilor și 
mulțimea mănăstirilor şi a schiturilor din părțile Neamtului au avut o in- 
fluență benefică asupra tânărului Nicolae, iar mai târziu acestea îl vor de- 
termina să îmbrace și haina monahală. 

Fără îndoială că la călugăria sa va fi contribuit și unchiul său după tată, 
părintele Vasian Panait, unul dintre ucenicii cunoscutului stareț al Mănăs- 
tirii Neamţ, Neonil, acesta, la rându-i ucenic al Sfântului Paisie Velici- 
covschi. Părintele Vasian din 1853 avea să devină egumenul Pocrovului, 
unde și tânărului Nicolae mergea adesea. Pe cheltuiala acestuia, Nicolae 
avea să fie dus la şcoala primară din Târgu-Neamţ, după care, din 1882 se 
va înscrie la Seminarul Veniamin. Însă, încă de când era mic copil. la 
școala primară, citea în fiecare seară, o oră, două, celor din casă din Vietile 
Sfinților sau din lucrările Sfinţilor Părinţi, pe care le lua de la unchiul său 
ieromonahul Vasian. 

Seminarul din lași îl va urma în perioada 1882-1890, unde, după pri- 
mii doi ani va deveni ucenic în casa mitropolitului Iosif. După absolvirea 
Seminarului, părintele său duhovnicesc, mitropolitul losif, deoarece Nico- 
lae era un foarte silitor elev, l-a trimis pentru continuarea studiilor la renu- 
mita Academie de la Kiev, ctitoria mitropolitului de origine moldoveană 
Petru Movilă. Aici mai studiaseră, între alți, Filaret Scriban și Melchi- 
sedec Ștefănescu. Trimiţându-l la studii, mitropolitul losif Naniescu i-a dat 
ca ascultare: |. să înveţe bine limba rusă şi 2. să traducă din această limbă 
cărți folositoare de suflet. 

Academia teologică de la Kiev. era un adevărat altar al tradiţiei biseri- 
cești, întemeiată pe învățătura patristică bizantină și îmbogățită de spiritu- 
alitatea rusească. Ea oferea limpezime și rigoare de dogmă, viață călugă- 
rească de muncă și studiu, liturghii impresionante ca fast și trăire. Fastul şi 
splendoarea cu care avea să săvârșească Sfintele Liturghii mai târziu 
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vlădica Nicodim, precum și frumusețea veșmintelor scumpe și alese, își 
găsesc originea în influenţa rusească a Kievului. 

De asemenea, la Kiev era și un spirit de comunicare, de dialog între 
Biserică şi ştiinţă. Toate ideile noi, mai cu seamă studiile și interpretările 
de ordin teologic erau trecute prin școala rusească și prin Sfântul Sinod la 
Bisericii Ruse. Nimic nu rămânea din literatura teologică şi istorică a 
Apusului care să nu fie folosit de teologia rusească. Alături de traduceri și 
prelucrări, stăteau minunatele opere originale de teologie și istorie ale scri- 
itorilor ruşi. | 

La | august 1894, cu un an înainte de terminarea studiilor, pe când 
tânărul Nicolae avea 29 de ani, intră în monahism la Mănăstirea Neamţ, 
cinci zile mai târziu fiind hirotonit întru diacon. 

Ultimul an de studiu a fost nu numai un an de aprofundarea studiilor, 
ci și unul în care ierodiaconul Nicodim va vizita Rusia, cu frumoasele 
orașe şi renumitele mănăstiri. La 14 aprilie 1895 încheie studiile cu sus- 
ținerea lucrării Propaganda papistă la români (în cele trei Ţări Române, 
de la începutul sec. al XIII-lea până la jumătatea secolului al XIX-lea). Se 
întoarce la Iași, nu numai cu diploma și cunoștințele dobândide, ci și cu 
două traduceri, rod al ostenelilor sale de traducător din timpul studenţiei: 
Cuvântări apologetice şi Un păstor model. 

La Iași, va urca noi trepte ale slujirii ierarhice. Astfel, la 1 ianuarie 
1896 a fost hirotonit preot, iar doi ani mai târziu (1898) va fi hirotesit 
arhimandrit. În 1900, la împlinirea unui sfert de veac de păstorie a mitro- 
politului losif la Iași, arhimandritul Nicodim va fi ridicat la treapta de 
mitrofor*?. Aici va fi mereu în preajma părintelui său duhovnicesc, mi- 
tropolitul Iosif, îndeplind funcția de mare eclesiarh și de predicator al 
catedralei. De asemenea, tot el se ocupa de corespondenţa mitropolitului. 
În special, după îmbolnăvirea mitropolitului Losif, arhimandritul mitrofor 
Nicodim se va ocupa de toate problemele Mitropoliei (serviciile divine, 
personalul Mitropoliei, primiri de vizite etc). 

În urma mutării la Domnul a ctitorului catedralei, Iosif, la Iaşi este 
ales ca mitropolit Partenie Clinceni (1902-1909), care va aduce oameni 
noi, Arhimandritul Nicodim, rămânând fără părintele și protectorul său, a 
dat curs invitaţiei episcopului Pimen Georgescu de a-i deveni vicar la 
Episcopia Dunărea de Jos. 

Aici „arhimandritul de scaun”, în perioada 1903-1909, avea să con- 
ducă și Seminarul teologic Sf. Andrei. Înzestrat cu un deosebit simţ B0s- 
podăresc şi priceput în munca cu oamenii, Nicodim a dat dovadă de multă 
vrednicie în funcția de vicar, fiind capabil să-l înlocuiască, când era cazul, 
cu succes pe episcopul Pimen. S-a remarcat în mod deosebit cu prilejul 
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constituirii Societăţii culturale și filantropice a clerului „Solidaritatea”. 
Această societate a fost înzestrată cu bibliotecă și avea și un spațiu propriu 
pentru conferințele preoțești, dar și pentru publicul creştin în general. Tot 
aici se adunau și ajutoare pentru familiile preoțești rămase fără sprijin. 
Arhimandritul Nicodim va avea un rol deosebit și la elaborarea statutelor, 
la alegerea comitetului, în fruntea căruia preoțimea îl numeşte ca pre- 
şedinte ale ei, la alcătuirea programelor de conferinţe, la susținerea aces- 
tora etc. De asemenea, Nicodim prezidează unele conferințe preoțești pe 
județe. Activitatea sa pe linie culturală și socială au atras atenția ministru- 
lui Cultelor de atunci, Spiru Haret, care-l va felicita în mod public. 
Împreună cu episcopul Pimen va vizita mănăstirile din eparhie, va reor- 
ganiza gospodăriile, atelierele şi şcolile din incinta lor, punând în fruntea 
lor oameni capabili. Tot în această vreme se vor ridica sau repara bise- 
ricile din eparhie şi se va începe și catedrala din Galaţi. 

Ca director al Seminarului reînfiinţat în 1908 (după ce fusese des- 
fiinţat în 1893), Nicodim își concentrează atenția asupra educaţiei elevilor, 
îngrijindu-se în acest scop ca şcoala să aibă un pregătit corp profesoral. În 
această calitate, arhimandritul Nicodim s-a străduit să creeze o atmosferă 
creștină și de studiu în Seminar, așa cum văzuse şi trăise el la Kiev:%. 

În această perioadă, arhimandritul Nicodim nu se limitează doar la 
activitatea pastorală şi gospodărească, ci se ocupă cu constanță și de cea 
culturală. Va publica pentru preoți și credincioși atât lucrări originale, cât 
și traduceri: Ce să crezi și cum să trăieşti (1905), Cum se cuvine să stea 
creştinii în biserică (1907), Pe urmele lui Hristos (1908) şi Viata de Semi- 
nar (1909) a lui Petrov, precum și 57 cuvântări la Postul Mare (1910), ale 
arhiepiscopului Inochentie al Odesei. 

În 1909, episcopul Pimen Georgescu este ales mitropolit al Moldovei. 
Cu acest prilej ia cu sine și pe ucenicul său, arhimandritul Nicodim care 
sufletește era foarte legat de Iași. Aici, în perioada 1909-1912, va funcţiona 
ca vicar al Mitropoliei, continuându-și activitatea, pe toate planurile, 
începută la Galaţi. Astfel, pune bazele societății „Ocrotirea”, pentru aju- 
torul reciproc al preoților, și a revistei Ortodoxul'**. În mai 1909 va fi 
ridicat la treapta de arhiereu, cu titlul de Băcăuanul, primind, totodată, și 
sarcina de egumen al Spiridoniei. 

La lași, în noua postură, începe activitatea de organizare şi îndrumare 
a mănăstirilor din Moldova, pe care, ca un fiu al ei, le cunoştea foarte bine. 
O grijă deosebită a arătat față de Mănăstirea Cetăţuia, pe care o transformă 
în şcoală călugărească. De asemenea, s-a îngrijit şi de atelierele de 
țesătorie din mănăstirile de călugărițe”%. Tot aici, participă la conferințele 
preoțești și la organizarea filialelor din Moldova ale „Societăţii Ortodoxe a 
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Femeilor Române”, la Societatea „Ocrotirea copiilor cu rele apucături” 
sau la „Societatea orfanilor de război”, precum şi în parohiile din eparhie, 
mai cu seamă acolo unde situaţia o cerea imperios*%. Nu putem să nu a- 
mintim și de grija pe care i-o purta Seminarului pe care-l absolvise. Locu- 
ind apoape de Seminar, deseori intra în legătură cu elevii, interesându-se 
de discipline, de profesori, participând chiar și la ore. 


Episcop de Huși. La 18 februarie 1912, Nicodim Munteanu avea să 
fie ales episcop de Huși, unde va păstori până în 1923 (la sfârșitul anului). 
În perioada 1918-1929 va conduce, în calitate de locţiitor, Arhiepiscopia 
Basarabiei. Vestea alegerii sale la Huși apărea și în Revista Teologică din 
Sibiu, în care se scria despre Nicodim că este „cel mai bun cărturar din 
corpul vlădicesc, ce a scris o mulţime de opere, mai ales traduceri și prelu- 
crări din rusește 5%. | 

Cea dintâi preocupare la Huși a fost de a pune la punct reşedinţa epis- 
copală și Episcopia. Aici, ca și la Episcopia de Galaţi sau Mitropolia din 
lași, s-a remarcat ca un foarte bun slujitor, predicator și cântăreț. Cum afir- 
mam mai sus, s-a inspirat din slujirea cu fast din Biserica Rusă. Pe plan 
cultural, la Huși va continua ceea ce începuse încă din 1896, traducerea 
Bibliei, care va apărea în 1936, în colaborare cu pr. Grigorie Pișculescu şi 
cu pr. Vasile Radu, iar apoi în 1044, a cărei traducere îi va aparţine a- 
proape integral (51 de cărți din cele 67). 

În 1917, ca urmare a reînființării Patriarhatului rus, fiind invitat mitro- 
politul Pimen de a lua parte la festivități, cu aprobarea Sfântului Sinod 
este delegat P.S. Nicodim care, la întoarcere, în 26 septembrie 1917, pre- 
zintă un raport în fața Sfântului Sinod. 

În perioada în care a fost şi locțiitor de arhiepiscop al Basarabiei, 
vlădica Nicodim a pus ordine atât în ceea ce privește conducerea și activi- 
tatea Bisericii de aici, care a fost tulburată de atmosfera revoluționară, cât 
şi în limba de slujire a cultului divin”. Pentru mai buna desfășurare a lu- 
crării bisericești, episcopul Nicodim a mai propus doi episcopi vicari: pe 
arhimandritul Gurie Grosu şi pe stareţul de la Suruceni, Dionisie Erhan. 

La începutul anului 1920, după alegerea lui Gurie Grosu ca mitropolit 
al Basarabiei, vlădica Nicodim își continuă activitatea numai la Huşi, 
luând măsuri pentru eliminarea urmărilor războiului. În perioada în care a 
fost episcop de Huși, la 15 octombrie 1918, episcopul Nicodim a fost ales 
membru al Academiei Române, alături de alți mari ierarhi ai Bisericii 
noastre (Şaguna, Romano, Ștefănescu, Naniescu ș.a.). De Crăciunul anului 
1923, din motive rămase necunoscute până astăzi, se retrage la mănăstirea 
sa de metanie, Mănăstirea Neamţ. 
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Însă stăreția Neamţului n-a fost pentru Nicodim o degradare, cum s-ar 
putea înțelege, ci, dimpotrivă, a fost cea mai rodnică perioadă din punct de 
vedere cultural. Mănăstirea Neamţ, prin așezarea sa deosebită, prin atmos- 
fera de rugăciune și de cultură l-au făcut pe vlădica Nicodim să aibă un 
mare spor în ceea ce priveşte traducerile din limba rusă. Dar perioada de 
stăreţie la Neamţ nu se rezumă numai la activitatea de traducător, ci ea este 
una foarte complexă: pe plan duhovnicesc, rânduind slujbele de aici, el 
însuşi slujind foarte des, în duminici și sărbători, pe plan gospodăresc, re- 
parând cele şapte biserici aparținătoare de Mănăstirea Neamţ, precum și 
cele aprox. 300 de chilii, a redobândit averea mănăstirii (mănăstirea avea 
aprox. 14.000 ha de pădure de stejar, fag și brad)'%, plantând pomi fruc- 
tiferi și organizând ateliere de ţesătorie, cizmărie, dogărie, stolărie și 
argintărie, fără a lăsa mai prejos și tipografia care, în scurt timp va scoate la 
lumină o mulțime de cărți, ca în vremea ctitorului ei, Veniamin Costachi”!. 

Tot în Mănăstirea Neamţ a funcţionat o vreme şi o școală monahală, 
mutată în 1929 la Mănăstirea Cernica*?. Amintim, de asemenea, că Mă- 
năstirea Neamţ patrona și opera filantropică din zonă, ajutând efectiv 
Spitalul din Târgu-Neamţ. 

Însă, cum arătam mai sus, mai presus de orice acum Mănăstirea Neamţ 
s-a remarcat prin activitatea tipografică. Alături de Biblia deja menționată, 
amintim Psaltirea (1929), Noul Testament (în mai multe ediţii, prima în 
1924), traduceri din Lev Tolstoi sau Farrar și numeroase cărți de predici și 
despre viețile sfinților, peste 35 de broşuri pentru popularizarea adevăru- 
rilor de credință, cu istorioare morale, cu vieți de sfinți, cu lămuriri despre 
Biblie, despre participarea la biserică, despre pomenirea morților şi dife- 
rite cărți de rugăciune. Tot acum și aici începe tipărirea a numeroase cărți 
din colecția Ogorul Domnului, începând cu anul 1932. Pentru a ne face o 
imagine cât mai deplină asupra activităţii sale desfășurate la Neamţ, con- 
siderăm că este suficient să redăm ceea ce scria Mihail Sadoveanu: „An de 
an, toate au crescut, au înflorit și s-au adaos; pe lângă toate ale unei bune 
gospodării, tiparnița și-a luat iar ființa, dând la lumină opere de mângâiere 
a sufletelor creștine; seminarul monahal şi palatul cel nou s-au ridicat ca 
printr-un farmec, drepturile vechi încălcate au fost în parte câștigate. Îl so- 
cot pe I.P.S. Nicodim unul din marii ctitori de la Neamţ. Ar fi îndestulă- 
toare numai asemenea bună lucrare ca să-i ție faima şi pomenirea în 
veac "45. 


Mitropolit la Iași. La 23 ianuarie 1935, vacantându-se scaunul mitro- 
pelitan de lași, în urma mutării la Domnul a mitropolitului Pimen Geor- 
gescu (12 noiembrie 1934), Congresul național Bisericesc, prezidat de 
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patriarhul Miron Cristea, a hotărât alegerea episcopului Nicodim Mun- 
teanu în scaunul de la lași. A acceptat această demnitate, cu toate că până 
atunci mulţimi de credincioși îl asaltaseră la Neamţ cerând să le devină 
arhipăstor, iar el de fiecare dată refuzase. 

Și la Iași, în ciuda vârstei sale înaintate, a lucrat cu aceeaşi vigoare şi | 
spor ca şi la Neamţ, beneficiind de avantajul de a cunoaște orașul, oamenii 
etc. Aici, ca mitropolit, a început restaurarea catedralei vechi, a refăcut 
parcul, a ridicat clădirea, care prin grija I.P.S. Daniel astăzi îi poartă 
numele, cu o librărie la parter, precum și fabrica de lumânări. Ca un om de 
carte ce era, mitropolitul Nicodim a acordat o atenţie deosebită și arhivei 
Sfintei Mitropolii, care „de mai multă vreme stătea aruncată într-un subsol 
impropriu”. Este de prisos să mai amintim de preocuparea specială faţă de 
serviciul divin, de predica ce se rostea în catedrală sau de corul catedralei, 
“toate trebuind să fie un model pentru oraş şi nu numai. 

Însă aceeași atenţie o cerea și preoților din eparhie. Printr-o carculară 
el cerea ca orice preot să fie dator a ţine patru predici pe lună. Pentru con- 
trol una era scrisă în întregime, iar celelalte trei erau doar schițate, toate 
fiind trimise la sfârşit de an la Mitropolie, urmând ca cele mai bune, veri- 
ficate de o comisie, să fie publicate. Pentru întocmirea predicilor, preoții 
aveau la îndemână, prin osârdia mitropolitului Nicodim predicile și 
cuvântările traduse din diferiți autori ruși, toate fiind publicate în colecția 
Semințe evanghelice pentru ogorul Domnului (colecție inițiată încă din 
1932). În atenția sa au stat și tinerii%0%5 pentru care a tradus din Farrar Pre- 
dică pentru tineretul şcolar“. Cum era şi firesc, mitropolitul Nicodim a 
acordat o atenție deosebită și activității pastorale. Aceasta cuprindea mai 
multe aspecte: conferințe săptămânale pentru popor, anual conferințe pas- 
torale pentru preoți în care se urmărea activitatea culturală, morală, econo- 
mică și gospodărească, de disciplină a cultului divin şi de stimulare a misio- 
narismului prin reorganizarea cercurilor administrativ-culturale, care aveau 
un dublu rol: de a avea un control asupra învățământului religios primar, 
precum și aplanarea micilor conflicte sau neînţelegeri din parohie. 

Vlădica Nicodim a rămas cunoscut în istoria Mitropoliei Moldovei și 
prin vizitele canonice care, de cele mai multe ori, căpătau fastul și amploa- 
rea unor demonstrații religioase. Ele aveau ca obiectiv mai buna cunoaș- 
terea a credincioșilor și a problemelor lor, dar mai cu seamă, combaterea 
stilismului*”, 

Vlădica Nicodim a fost însă preocupat și de viața monahală din epar- 
hie, mai ales de cea a Mănăstirii Neamţ, unde funcționa și tipografia 
Mitropoliei, Neamţ devenind o adevărată şcoală a monahismului ortodox. 
Lucrări de reparaţii se fac în această vreme la Mănăstirile Vorona, Bistriţa, 
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Slatina, Râșca ş.a. Tot în această perioadă a girat și Mitropoliile de Cer- 
năuți (până la instalarea lui Visarion Puiu, în 1935) și de Chișinău (până la 
numirea lui Efrem Enăchescu, în 1936). 

În ciuda preocupărilor diverse care-l solicitau foarte mult, mitropo- 
litul Nicodim n-a neglijat activitatea care i-a fost cea mai dragă: cea cul- 
turală. În perioada în care a fost mitropolit la Iași, au apărut sub semnătura 
sa următoarele lucrări: Biblia (1936), Biblia ilustrată (1936, în colaborare 
cu I.D. Ştefănescu), Viața și operele Sfintilor Părinți (1935) şi Primele zile 
ale creştinismului de Farrar, apărută în trei volume“. 


Patriarh al Bisericii Ortodoxe Române. Ca urmare a morţii, în 6 
martie 1939, a patriarhului Miron Cristea și a refuzului mitropolitului 
Transilvaniei, Nicolae Bâlan, de a accepta demnitatea de patriarh al Ro- 
mâniei, mitropolitul Nicodim, locţiitor de patriarh, a fost nevoit să accepte 
cea mai înaltă demnitate eclesiastică a ţării, la 30 iunie 1939. Acest pro- 
gram ambițios“ noul patriarh spera să-l atingă cu ajutorul celor două 
„ostiri”: preoțimea și călugărimea?!0. 

Păstorirea lui Nicodim s-a desfășurat în vremuri grele cauzate de cel 
de-al doilea război mondial (numai la două luni de la întronizare). Cei 
nouă ani de patriarhat au fost unii dintre cei mai grei din epoca contempo- 
rană“!!, de aceea în decurs de doi ani îşi dă demisia de trei ori+!?. A avut un 
rol benefic şi în ceea ce privește situația evreilor, intervenind pe lângă 
mareșalul lon Antonescu de a nu-i deporta pe evreii din Basarabia și Bu- 
covina în Transnistria*!5. De asemenea, de apreciat este și refuzul său de a 
intra în posesia bunurilor sectelor care urmau să fie desființate“!+. 

Ca patriarh pune bazele a două instituţii filantropice (ambele înființate 
în 1944): „Fondul de ajutorare Patriarhul Nicodim”, care acorda ajutor 
urmașilor preoților şi cântăreților, și două orfelinate, unul pentru băieți la 
Mănăstirea Cernica şi unul pentru fete la Mânăstirea Tigănești, având în 
total peste 100 de copii în îngrijire (orfelinatele erau întreținute din con- 
tribuțuile parohiilor). 

Și în această perioadă, ca și în cele anterioare, în ciuda contextului 
complex și dificil în care păstorea, activitatea culturală nu a fost neglijată: 
a tipărit Biblia (1944, din care 51 de cărți au fost traduse de patriarhul 
însuși), cărți de slujbă (7riod, Ceaslov, Noul Testament, Aghiazmatarul 
ş.a.), iar la Mănăstirea Neamţ, pe care o transformase în stavropighie pa- 
triarhală, au apărut din Farrar“!5: Viața și operele Sfântului Apostol Pavel 
și Viaţa lui lisus (1944). Însă cea mai importantă traducere a sa a consti- 
tuit-o Istoria biblică a lui Lopuhin!, în şase volume (1944-1946), lucrare 
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monumentală şi de importanță fundamentală pentru exegeza biblică. În 
total, în acest timp a tradus şi tipărit 15 cărți, cu peste 8.000 de pagini. 

Dintre traducerile sale (aproape în exclusivitate, el are numai tradu- 
ceri) mai amintim: 75 de predici catehetice pentru popor (ale arhiepisco- 
pului Serghei de Vladimir), Menirea științei şi artei, Unde-i fericirea, Trei 
întrebări şi alte povestiri (din Lev Tolstoi), Șase cuvântări despre natură, 
Predici la sărbătoriie împărătești, Cuvântări la sărbătorile Maicii Domnu- 
lui (ale lui Inochentie de Odesa), Paisie, starețul mănăstirii Neamtu (a 
protoiereului Serghei Cetfericov), Pe urmele lui Hristos și Viața de semi- 
nar (alături de Un păstor model, a preotului Grigorie Petrov), 3 volume de 
predici din Constantin Stratilatov*!” ș.a. Cum menţionam mai sus, dintre 
traducerile cele mai importante au fost cuprinse în colecția Ogorul Dom- 
nului, numită până la vol. XII inclusiv, Semințe evanghelice pentru Ogo- 
rul Domnului. Ultimul volum, al XXXVI-lea, apare în 1947. Pe lângă 
aceste lucrări, vlădica Nicodim a mai avut peste 40 de volume și broșuri cu 
conținut religios-moral. 

Trebuie să menționăm, din aceeași perioadă, și înființarea Școlii de 
Artă Bisericească a Arhiepiscopiei Bucureştilor, şcoală prin care se ur- 
mărea revenirea la tradiția și canoanele picturii bizantine. 

Patriarhul Nicodim Munteanu a avut un rol important și în reluarea 
relațiilor cu Biserica Ortodoxă Rusă, după cel de-al doilea război mondial. 
Încheiem cu menţiunea că în satul său natal, Pipirig-Neamţ, a ridicat o fru- 
moasă biserică, care, prin dimensiunile şi arhitectura ei dseosebite pentru 
o localitate rurală a fost numită „catedrala munţilor”. A trecut la cele 
veșnice, după o activitate impresionantă, la 27 februarie 1947, în vârstă de 
peste 84 de ani, fiind înmormântat, alături de întâiul patriarh al României, 
în Catedrala patriarhală. 


Mitropolitul lrineu Mihălcescu 
(1939-1947) 


Fidel făgăduinţei „lată Eu sunt cu voi în toate zilele, până la sfârșitul 
veacurilor” (Matei 28, 20), Mântuitorul lisus Hristos, Capul Bisericii, a 
avut și are mereu grijă de Trupul Său, Biserica, „pe care nici porțile ia- 
dului nu o vor birui (Matei 16,18). 

Nu este nevoie a cunoaşte multă istorie pentru a ne da lesne seama de 
prezența lui Dumnezeu în lume, în Biserică, în istorie. Pentru a înțelege 
acest lucru însă, trebuie să avem „ochi de văzut și urechi de auzit”. Suges- 
tivă în acest sens, este lucrarea unui autor francez“!8 intitulată Teologia 
istoriei. 

Din această perspectivă, dacă ne referim, în linii foarte generale, la 
Istoria Bisericii noastre Ortodoxe din secolul al XX-lea, vedem prezența 
„lui Dumnezeu, mai cu seamă în momentele dificile ale ei, sau atunci când 
se impunea cu necesitate prezenţa Lui. 

Să ne gândim, de pildă, la perioada imediat următoare Marii Uniri de 
la 1 Decembrie 1918, când cel dintâi patriarh al Bisericii Ortodoxe Ro- 
mâne, dr. Miron Elie Cnistea?!%, care după ce avusese un rol important în 
înfăptuirea idealului de veacuri, unirea într-un singur Stat unitar, a avut 
mult de „luptat” pentru alcătuirea şi adoptarea Statutului Bisericii Româ- 
niei Mari. 

Să ne gândim apoi, că vreme de mai bine de trei decenii, mitropolitul 
Ardealului, Nicolae Bălan, apără Biserica neamului de atacurile pornite 
împotriva ei, mai ales din partea Bisericii Romano-Catolice care, în 
alianță cu unii politicieni români, reușește să obțină drepturi și privilegii pe 
care „nu le avusese nici în Ungaria catolică” (în special prin Legea culte- 
lor şi Concordatul cu Vaticanul). 

Dacă cel dintâi a dat o organizare unitară Bisericii Române, iar cel 
de-al doilea a apărat-o împotriva duşmanilor ei, era necesar de un al trei- 
lea, care să pună în valoare frumuseţea, profunzimea şi bogăţia Ortodo- 


xiei, atât în rândul teologilor apuseni, cât şi la noi, elevilor şi studenţilor 
mai ales. 
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Cel de-al treilea mare ierarh din prima jumătate a secolului al XX-lea, 
unul dintre cei mai mari ierarhi teologi ai Bisericii noastre, a fost loan- 
Irineu Mihălcescu. | 

A vorbi despre el înseamnă a ne spori știința, a ne întări în credința 
dreptmăritoare, a fi mai buni, înseamnă a face o reparație morală marelui ar- 
hiereu, înseamnă — într-un cuvânt — a împlini cuvântul paulin: „Aduceți-vă 
aminte de mai-marii voştri, care v-au grăit vouă cuvântul lui Dumnezeu; 
priviți cu luare aminte cum şi-au încheiat viaţa şi le urmaţi credința” 
(Evrei 13,7). - 

A vorbi despre marele Mihălcescu înseamnă, folosind cuvintele lui 
Iorga care ni se par a fi foarte potrivite: „a scoate din colțul de nemurire 
„.„„. chipurile mari ale trecutului... și a le aduce în lumina făcliilor de 
pomenire, înaintea atâtora cari până atunci sau nu ştiau nimic despre acei 
oameni sau îi uitaseră 4%, 


Repere ale vieţii și activității marelui mitropolit. loan Mihălcescu 
s-a născut la 24 aprilie 1874 în comuna Pătârlagele, județul Buzău, într-o 
familie de preot. Fără îndoială că cea mai bună învăţătură, „cei şapte ani de 
acasă”, a primit-o în casa părintească. A urmat cei dintâi ani de școală“?! în 
satul în care tatăl său era preot. De aici s-a îndreptat spre liceul din orașul 
cel mai apropiat, Buzău, unde a urmat două clase, profesor fiindu-i C.I. 
Parhon, după care la Seminarul teologic, tot din Buzău, unde a continuat 
celelalte două clase ale ciclului inferior. 

Cursul superior îl urmează la Seminarul Central din București, una 
dintre cele mai renumite școli din ţară din vremea aceea. Aici îşi cultivă 
talanţii, îndeosebi cel al ştiinţei, al cunoaşterii pentru sine ca să dea și 
altora. 

După seminar urmează cursurile Facultăţii de Teologie din București, 
pe care o absolvă în ultimul an al secolului XIX, cu o licenţă de excepție: 
Sinodul al treilea ecumenic ținut în Efes la anul 431 d.Hr. Setea sa de 
cunoaștere îl determină să plece în Apus, la Universitățile din Berlin și 
Leipzig, unde are posibilitatea de a audia şi cunoaşte personal pe celebrii 
profesori de teologie și filosofie, care, aşa cum vom vedea, îl vor deter- 
mina să se aplece cu mai multă stăruință asupra teologie: simbolice. 

După strălucitul doctorat obținut la Leipzig în 1903, în Filosofie, cu 
teza Darlegung und Kritik der Religionsphilosophie Sabatiers (Expunerea 
șI critica filosofiei religioase a lui Sabatier), revine în țară, fiind numit la | 
iunie 1904 profesor agregat la Facultatea de Teologie din București, la ca- 
tedra de Teologie fundamentală și dogmatică, post pe care-l ocupă ca titu- 
lar la 28 martie 1908. 
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Ilustrează ca nimeni altul această catedră, în special Teologia funda- 
mentală, disciplină pe care a creat-o, convins fiind că nu se poate face 
teologie temeinică decât având cunoştinţe despre fiinţa, originea și istoria 
religiei, despre ideea de Dumnezeu și suflet etc. 

În anul 1923 este hirotonit preot pe seama Bisericii Amza din Bu- 
cureşti. Deorece soția sa, Anastasia Mihălcescu, a trecut la Domnul, pre- 
otul profesor loan Mihălcescu a fost hirotonit arhiereu vicar patriarhal la 
12 noiembrie 1936, de către patriarhul Miron Cristea. 

Între anii 1938-1939 a funcţionat ca episcop locotenent al Râmnicului 
Noul Severin, apoi arhiepiscop locotenent al Craiovei și locotenent de 
mitropolit al Olteniei, iar din noiembrie 1939 mitropolit al Moldovei și 
Sucevei. În acest scaun a păstorit până în 1947 când şi-a dat demisia, 
retrăgându-se la Mănăstirea Agapia, unde își dă obștescul sfârşit la 3 apri- 
le 1948. 

Întrucât Mihălcescu este cunoscut în mod deosebit în Biserica noastră 
datorită activității sale ca profesor de teologie, şi mai puţin ca ierarh, vom 
prezenta pe scurt câteva din însușirile sale ca dascăl. 

Înainte de toate facem precizarea că opera sa, pe lângă faptul că este 
foarte bogată (peste 540 de titluri), este și foarte variată, ea cuprinzând 
lucrări de referinţă pentru toate ramurile teologiei*2. 

Este foarte anevoios a creiona, fie chiar şi câteva trăsături, ale celui 
care a fost numit apostol al ştiinţei teologice“**, far al ştiinţei celor dum- 
nezeieşti în Biserica noastră“, Părinte al Dogmaticii române“ sau magis- 
trul Facultăţii noastre (Facultatea din Bucureşti, n.n.)”7. 

Conștienți de riscul ce ni-l asumăm în încercarea noastră de a-l pre- 
zenta în cuvinte — și acelea puține — pe marele profesor Irineu Mihălcescu, 
dorim totuşi, să prezentăm, ca un mic omagiu, sumar, doar patru trăsături 
ale marelui teolog. 


Pregătirea temeinică. Având acces la limbile clasice“ temeinica-i 
pregătire a lui Irineu Mihălcescu se vede încă de la absolvirea facultăţii, în 
teza-i de licenţă, publicată în 1899 și republicată în 1931. 

În prefața lucrării menționate, el însuși mărturiseşte: „Pentru alcătui- 
rea acestei lucrări, am citit Şi utilizat pagină cu pagină actele Sinodului sau 
referitoare la Sinod din Acta Conciliorum (subhnierile ne aparţin, ele a- 
vând rostul de a scoate mai pregnant în evidență cunoștințele sale în limbile 
clasice) ale lui Harduin, am completat cele ce lipseau acolo după Patrolo- 
gia lui Migne, după Analele lui Baroniu și după Memoriile lui Tillemont şi 
le-am rânduit după Evagrie, Hefele şi Vladimir Guette, iar canoanele le-am 
tradus după Sintagma lui Rali şi Potli“. În prefața celei de-a doua ediții, 
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autorul face următoarea precizare: „Am confruntat actele autentice ale Si- 
nodului sau cu privire la Sinod, redate în grecește de Harduin și Migne, cu 
actele coptice despre acest sinod "40. 

Dacă la hmbile clasice adăugăm cunoașterea unor limbi străine de 
mare importanţă pentru teologie (limbile germană și franceză), care înles- 
neau accesul la lucrările ce apăreau în Apus, cunoașterea nemijlocită a 
celebrilor profesori din Germania, inteligența și spiritul de pătrundere ce-l 
caracterizau, ne putem face o imagine genearală a ceea ce a însemnat 
pregătirea temeinică a lui Mihălcescu. 

Având, pe de o parte, în față un om ce stăpânește limbile care-i facili- 
tează drumul spre cunoașterea directă, autentică, iar, pe de altă parte, cele 
peste 540 de titluni semnate de el, imaginea despre pregătirea sa profundă 
capătă un contur mai precis. 


Originalitatea. Această însușire a lucrărilor sale reiese cel mai bine 
din cuvântul omagial pe care Nichifor Crainic îl ţine în fața profesorilor 
Facultăţii de Teologie de la București cu prilejul ieșirii sale la pensie din 
cariera didactică a profesorului loan Mihălcescu. 

Crainic, pentru a scoate mai bine în evidenţă calitățile de mare profesor 
teolog ale lui Mihălcescu, între care și originalitatea (de fapt, strict vorbind 
un profesor este mare numai atunci când este și original), descrie contextul 
cultural și îndeosebi cel teologic al sfârșitului de veac al XIX-lea. 

E] definește această perioadă ca fiind „veacul marilor crize ale spiritu- 
lui european și, o dată cu el, ale teologiei noastre ortodoxe”! În con- 
tinuare, el subliniază că această epocă „ne-a dezorientat”, tradiţiile noastre 
fund rupte, deoarece modul de a fi ortodox „avea un sentiment de izo- 
lare”, în timp ce „atenţia lumii noastre culturale era în general orientată 
spre Occidentul aureolat cu prestigiul ştiinţei”. 

În acest context, deloc îmbietor pentru teologul ortodox, „teologia 
românească însăși își caută izvoarele în această nouă direcţie”. Mai mult, 
ca urmare a acestei orientări generale, cea mai bună facultate de teologie a 
cărei faimă era în creștere, cea de la Cernăuţi „își sorbea resursele nu din 
Răsăritul ortodox, ci din sfera culturii germane”. 

Ca urmare a acestei influenţe copleșitoare din partea teologiei apu- 
sene, Crainic constata cu amărăciune că „știința teologică, profesată în 
învăţământul superior al epocii de care vorbim, nu e altceva decât împru- 
mut din cultura germană, rectificat mai mult sau mai puțin în duhul doctri- 
nei ortodoxe *2. 

Influenţa scolastică apuseană, prin filieră germană, s-a exprimat cel 
mai concludent prin aceea că ea era tocmai împotriva a ceea ce este cel 
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mai de preţ în ortodoxie, mistica. În acest sens, același teolog de marcă al 
Bisericii noastre afirma: „,... fiindcă în Germania, unde studiau teologii 
noștri, nu se vorbea de o învățătură mistică răsăriteană, ori se vorbea cu 
diprețul raționalist, teologia românească a ignorat această ramură de în- 
vățământ, care face parte din însăși esenţa ortodoxiei noastre”4%5, 

Culmea acestei influenţe atât de nocive a fost atinsă atunci când unii 
teologi „din pricină că protestantismul ignorează disciplina mistică și asce- 
tică, sunt convinși cu adorabilă inocență că această disciplină n-ar avea 
întru nimic de-a face cu ortodoxia”%%. 

Considerăm că influența apuseană atât de răufăcătoare credinţei, învă- 
țământului și spiritualității ortodoxe, poate fi sintetizată prin cuvintele ace- 
luiași teolog: „Curentul occidentalist al vremii, pe lângă avantagiile unei 
metode științifice de netăgăduit, se repercutează asupra învățământului su- 
perior românesc ca o adevărată sărăcire a corpului doctrinei răsăritene”4%5, 

Am prezentat cu vădită intenție acest context al teologiei românești şi 
apusene cu scopul de a pune în valoare ce a însemnat pentru teologia orto- 
doxă românească „epoca” (un cuvânt cam îndrăzneț, dar îl folosim pentru 
a sugera rolul deosebit al marelui profesor) loan Mihălcescu. 

În acest context, pe de o parte, cum vom vedea, teologul Ioan Mihăl- 
cescu a făcut cunoscută teologia ortodoxă în Apus, iar, pe de altă parte, a 
scos-o de sub influența protestantă și a prezentat-o, aşa cum este ea, în 
tară. Cu alte cuvinte, Mihălcescu plecând la studii în Apus a luat cu sine 
credinţa ortodoxă și spiritualitatea, pe care le-a făcut cunoscute acolo și a 
luat metoda şi limba, pe care, întorcându-se în țară, le-a folosit pentru 
punerea în circulație a învățăturii ortodoxe prin cărțile de dogmatică, cate- 
hismele și manualele pe care le-a scris. 


Profunda credinţă și dragoste faţă de. Ortodoxie. loan Mihălcescu a 
fost atras de celebrele centre universitare din Germania Berlin și Leipzig, 
cu dorința de a aprofunda studiul filosofiei și al teologiei sistematice. În 
aceste centre a audiat pe Paulsen, Stumpf, Lasson, Delitzsch, Harnack, 
Kaftan, Heinze, Barth şi alții. Cel puţin jumătate dintre cei pe care i-a 
audiat, au rămas până astăzi celebrităţi în domeniul teologiei, al filosofiei, 
esteticii și filologiei. 

În mod deosebit, la Berlin participa la lucrările colegiului pentru „stu- 
diul confesiunilor comparate” condus de renumitului patrolog Adolf Har- 
nack. În ciuda celebrităţii acestui teolog, loan Mihălcescu, după cum el 
însuşi mărturisește, era profund deceptionat de faptul că Harnack nu cu- 
noştea deloc şi nu vorbea nimic de Ortodoxie. 
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Mihălcescu, în acest sens, afirmă: „Îmi amintesc perfect lupta dârză 
pe care o ducea Harnack împotriva catolicismului roman, în timp ce Bi- 
serica mea (subl. n.), Biserica Ortodoxă nu avusese cinstea să fie pome- 
nită decât câteodată, într-un semestru întreg, cu toată erudiția imensă a 
profesorului. La rândul său, Kaftan a amintit doar numele Bisericii Orto- 
doxe, fără să spună un cuvânt despre învăţătura sa'%6, 

Această constatare l-a decepționat, dar l-a și impulsionat în acelaşi 
timp pe tânărul teolog român. L-a decepționat pentru că, după cum este 
firesc, se aștepta ca amintiţii profesori să o prezinte, dacă nu ca pe o 
Biserică distinctă, veche, bogată din punct de vedere spiritual, cel puţin ca 
un termen de comparaţie față de celelate confesiuni, mai ales că acel 
colegiu se intitula „Studiul confesiunilor comparate”. L-a impulsionat în 
sensul că, aşa cum el mărturisește „am luat hotărârea să scriu o Teologie 
simbolică în care să arăt nu atât ce este Biserica Ortodoxă, ci mai degrabă 
cum vede ea și cum judecă confesiunile apusene"%, 

Fără îndoială că hotărârea pe care a luat-o a fost foarte decisivă, deoa- 
rece în urma ei a scris mai multe lucrări de dogmatică de mare profun- 
zime. Însă, foarte importantă ni se pare remarca pe care a făcut-o tânărul 
Mihălcescu în Germania, cu privire la Biserica Ortodoxă, anume că se 
simțea atât de mult legat de ea, o simţea atât de apropiată, încât o numea 
Biserica mea. 

Numai când simți Biserica ca Biserica ta, Biserica proprie, numai 
atunci dorești s-o cunoști, s-o propovăduiești, s-o aperi și, dacă este cazul, 
să-ți dai viața pentru ea. Considerăm că așa a înţeles loan Mihălcescu 
Biserica sa și numai așa putem înțelege întreaga-i activitate, culminând cu 
retragerea și sfârşitul său. 


Dragostea sa față de studenți. După cum afirma și ucenicul său, pro- 
fesorul Nicolae Chiţescu, profesorul loan Mihălcescu „s-a înălțat ca vultu- 
rul mai presus de nevoile propriei catedre și specialități îmbrăcând într-o 
dragoste de apostol al Teologiei româneşti toate ramurile și toate discipli- 
nile ei"'%8. | 

Însă, în cazul lui Mihălcescu pregătirea sa de excepție a fost, din feri- 
cire, dublată de o mare dragoste față de studenți, atât cât erau pe băncile 
Facultăţii, cât şi după aceea. Este de remarcat că el nu se impunea numai 
prin vastele-i cunoştinţe, cât, în egală măsură, prin smerenie şi bunătate. 

Așa cum afirma același ucenic al marelui profesor, „erudiția sa, care-i 
îngăduia să țină cursuri cu zeci şi sute de mărturii biblice, câteodată 2 și 3 
ore în șir, fără notite, era transfigurată de smerenia sa adâncă şi de bunătatea 
sa proverbială, care iradia din toate legăturile lui cu studenţii și cu foştii hui 
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studenții, pe care-i urmărea cu dragoste, îi încuraja și-i ajuta după ab- 
solvirea Facultăţii”. 

Oricât de frumoase şi interesante ar fi aprecierile pe care alţii le-au 
făcut despre Mihălcescu, în contextul nostru, de mare frumusețe, profun- 
zime şi mesaj este însăși afirmaţia marelui profesor, făcută cu prilejul săr- 
bătoririi a 60 de ani de viaţă: „Grija mea principalii — a spus el — a fost mai 
ales ca studenții să simtă căldura iubirii mele. Sunt încredinţat că la jude- 
cata viitoare se va ține seama mai mult de dragostea, pe care am avut-o 
pentru cei pe care i-am învățat, de dragostea, pe care le-am infiltrat-o în 
suflet, decât de cunostintele pe care le-am dat +. 

Ni se pare mai mult decât importantă această afirmaţie a sa, deoarece 
ea a fost făcută de un om de o pregătire de exceptie și la capătul unei 
activități de câteva decenii dedicate slujirii celor ce se pregăteau — și el îi 
pregătea ca nimeni altul — a deveni „lumina lumii și sarea pământului”. 

Aceste trăsături ale profesorului loan-lrineu Mihălcescu le consi- 
derăm absolut necesare fiecărui profesor de teologie. 

Ca ierarh, menționăm mai întâi faptul că a acceptat arhieria în urma 
insistențelor unor membri ai Sfântului Sinod, şi aceasta după ce a ieşit la 
pensie din învăţământ. După cele două locotenențe, la Râmnic și Craiova, 
va ajunge în cel de-al doilea scaun al țării, la Iași. În cei aproximativ 8 ani 
cât a păstorit aici, mitropolitul a avut de întâmpinat multe greutăţi, gene- 
rate de război, secetă şi începutul infiltrării comunismului în România. Din 
cauza acestor probleme, după cum vom arăta în continuare, a apelat la 
preotul loan Marina pentru a-i deveni vicar, acesta fiind renumit și recu- 
noscut de Mihălcescu ca un foarte bun gospodar și priceput în domeniul 
practic. 

Datorită îndrumărilor sale, s-a ridicat mult şi nivelul revistei eparhiale 
Mitropolia Moldovei. Cum arătam mai sus, din cauza vârstei și a stării să- 
nătății, mitropolitul Irineu s-a retras la Mănăstirea Agapia. El rămâne în 
istoria Bisericii noastre ca unul din cei mai mari teologi. 


Mitropolitul Nicolae Bălan (1920-1955)%0 


Mitropolitul Nicolae Bălan s-a născut la 27 aprilie 1882 într-o familie 
de preoți din părțile Bistriţei. A urmat gimnaziul grăniceresc din Năsăud și 
Facultatea de Teologie la Cernăuţi, unde şi-a luat și doctoratul. Studii de 
specializare a făcut la Breslau, azi Wroclaw. După terminarea studiilor 
vreme de 15 ani (1905-1920) a funcționat ca profesor de Dogmatică, Apo- 
logetică şi Morală la Institutul teologic din Sibiu. În anul 1907, a pus 
bazele Revistei teologice din Sibiu, prima publicație bisericească tran- 
silvăneană de înalt nivel teologic. După patru ani, i-a adăugat o colecție de 
lucrări, cu titlul Biblioteca Bunului păstor. Până în 1916 a redactat revista, 
după această dată încetându-și apariţia din cauza războiului. În paginile ei 
a publicat sute de studii teologice și de îndrumare a preoțimii, cuvântări, 
recenzii etc., în total peste o mie. 

Nicolae Bălan a fost unul din marii luptători pentru înfăptuirea unității 
noastre etnice şi bisericeşti. În toamna anului 1918, Consiliul Naţional 
Român din Transilvania l-a trimis la lași pentru a lua legătura cu oamenii 
politici ai României de atunci. De aici, a trimis o scrisoare lui Vasile 
Goldis, cu îndemnul de a convoca o mare adunare națională a tuturor ro- 
mânilor, care să proclame unirea Transilvaniei cu România. 

La 14/27 februarie 1920, a fost ales mitropolit al Ardealului. După 
tunderea în monahism la Mănăstirea Hodoș-Bodrog, în Duminica Rusali- 
ilor (17/30 mai 1920) a fost hirotonit arhiereu şi înscăunat în Catedrala 
mitropolitană din Sibiu. La scurt timp, a fost ales membru de onoare al 
Academie! Române. 

Mitropolitul Nicolae Bălan, prin faptele şi realizănile sale a deschis o 
nouă epocă în istoria Bisericii din Transilvania, devenind, după marele 
Șaguna, cel mai mare mitropolit al Transilvaniei. 

Activitatea sa, ca a marilor ierarhi, a fost foarte complexă. Ca mitro- 
polit, a depus eforturi susținute pentru unificarea bisericească ca urmare a 
înfăptuirii României Mari. Datorită implicării sale, mitropolitul Nicolae 
Bălan a reuşit să impună în Biserica Ortodoxă Română Statul de orga- 
nizare din 1868, a lui Andrei Șaguna. Din această perspectivă s-a afirmat 
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„dacă la baza Statutului organic din 1868 a stat spiritul lui Andrei Șaguna, 
la temelia Legii şi a Statutului de organizare din 1925 a stat spiritul mitro- 
politului Nicolae Bălan, care a izbutit să -extindă organizarea șaguniană 
asupra întregii Biserici Ortodoxe din România”. A apărat Biserica noastră 
în Senat ca nimeni altul în momentele de seamă din istoria ei: în 1923 la 
discutarea noii Constituţii; în 1925, la discutarea Legii privitoare la unifi- 
carea bisericească; în 1923, la discutarea Legii Cultelor“; în 1929, cu 
prilejul ratificării Concordatului“?. În toate discursurile a apărat cu demni- 
tate și competență“ autonomia Bisericii, ridicându-se împotriva parti- 
delor politice, care urmăreau să pună Biserica Ortodoxă Română într-o 
stare de inferioritate față de celelalte culte, în special faţă de cel romano- 
catolic. O parte din discursurile parlamentare și din cuvântările mitro- 
politului Nicolae au fost adunate în volumele: Mântuiește Doamne po- 
porul Tău (1945) și Biserica și viața (1947). 

Toată viața a militat pentru refacerea unităţii noastre bisericești fie în 
scris, fie prin cuvânt (de pildă, la Congresul preoțimii unite ţinut la Cluj în 
1919) în 1948, cu prilejul aniversării a 100 de ani de la Revoluţia din 
1848. | | 

Însă, în mod deosebit, a rămas în istoria Bisericii noastre prin activi- 
tatea culturală. Datorită implicării sale efective, precum și priceperii deo- 
sebite, Sibiul a devenit unul din cele mai însemnate centre tipografice- 
editoriale din întreaga Patriarhie Română. Vechilor publicaţii periodice, 
Telegraful Român şi Revista Teologică, li s-au adăugat foaia religioasă 
pentru popor Lumina Satelor (din 1922), precum și câteva colecţii de 
lucrări teologice (Seria Didactică şi Seria Teologică, ambele în 1933) sau 
cu ca-racter educativ și misionar (Popasuri duhovnicești, Veniţi la Hris- 
tos) etc. În timpul păstoririi sale, s-au tipărit peste două sute de lucrări, din 
toate ramurile teologiei, fie de profesorii Academiei teologice „Andre- 
iane” sau de alte Academii, fie de unii preoți. 

Datorită eforturilor sale, vechiul Institut teologic din Sibiu a fost ridi- 
cat la rangul de Academie (1921), cu patru ani de studii, obținând, după 
lungi stăruințe din partea mitropolitului Nicolae, dreptul de a conferi 
licenţa în teologie (1943). În mod deosebit, poate mai mult decât alți ie- 
rarhi ai Bisericii noastre, mitropolitul Nicolae a fost preocupat de pregă- 
tirea viitorilor ierarhi, profesori de teologie, consilieri etc., a trimis mulți 
tineri la studu teologice fie în țară, fie peste hotare (Atena, Miinchen, Ber- 
lin, Tibingen, Leipzig, Viena, Breslau, Strasbourg, Roma, Varșovia etc.). 
Dintre tinerii trimiși la studiu de marele mitropolit amintim: mitropolitul 
Nicolae Colan, episcopul Nicolae Popovici, profesorii Nicolae Terchilă, 
Dumitru Stăniloae, Nicolae Neaga, Liviu Stan, Grigorie Marcu, Spiridon 
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Cândea, Dumitru Călugăr, Teodor Bodogae, Nicolae Balca, mitropolitul 
Nicolae Mladin și mulți alții. 

Pentru profesorii și studenții Academiei, mitropolitul Nicolae Bălan a 
ridicat o capelă şi o clădire pentru bibliotecă, înzestrând-o cu valoroase 
cărți apărute în ţară și peste hotare. 

O grijă deosebită a arătat vrednicul mitropolit Școlii normale „Andrei 
Șaguna” din Sibiu, pentru care a ridicat o nouă clădire, Liceelor confesio- 
nale „Andrei Șaguna” din Braşov şi „Avram Iancu” din Brad. Tot la Sibiu 
a înființat o şcoală de cântăreţi bisericești „Dimitrie Cunţan” (1927), un 
Seminar teologic cu 4 clase și o Scoală normală de fete, sub conducerea 
Arhiepiscopiei”. 

De asemenea, o grijă deosebită a arătat și față de preoți. Încă din anul - 
1919, a avut o contribuţie însemnată la înființarea Asociației „Andrei 
Șaguna” a clerului din Mitropolia Ardealului. Aceasta ţinea anual con- 
grese în diferite oraşe ale Mitropoliei, discutând problemele cele mai 
importante cu care se confrunta Biserica. A luptat pentru salarizarea cle- 
rului, a cântăreților bisericești și pentru încadrarea preoților în Casa de 
pensii a statului. A militat pentru înzestrarea centrelor eparhiale și a paro- 
hiilor cu pământ arabil și pădure de la stat, cu prilejul Reformei agrare. 
Prin grija lui s-au înființat protopopiate şi parohii noi. 

La Sibiu, a înfiinţat un internat al eparhiei, în care erau crescuţi gratuit 
sau cu o taxă foarte mică, sub îndrumarea Bisericii, fiii de preoți orfani. 
Tot la Sibiu a deschis și un orfelinat, sub conducerea Arhiepiscopiei. 

În ceea ce privește activitatea de ctitor, a refăcut din temelie Mănăs- 
tirea Sâmbăta de Sus, ctitoria lui Constantin Brâncoveanu, din fondurile 
Arhiepiscopiei, din daniile clerului şi credincioșilor, dar şi din afara Tran- 
silvaniei. A ridicat un cămin și un schit în stațiunea Păltiniş, un cămin 
preoţesc în stațiunea Bazna și, după cum am arătat mai sus, capela Acade- 
miei teologice Andreiane din Sibiu. De menţionat şi faptul că în timpul 
păstoririi sale la Sibiu, s-au ridicat în orașele şi satele Transilvaniei peste 
150 de biserici și peste 150 de case parohiale. 

Ca membru al Sfântului Sinod, mitropolitul Nicolae Bălan a fost su- 
fletul discuțiilor, precum odinioară, în veacul al XIX-lea, a fost episcopul 
Melchisedec Ștefănescu. A primit din partea Sfântului Sinod însărcinarea 
să-l reprezinte la mai multe întruniri ȘI congrese intercreștine în afara 
hotarelor țării“. În 1940, cu prilejul Dictatului de la Viena, s-a opus cu 
toată fermitatea împotriva acestuia, fiind printre cei 10 membri ai Con- 
siliului de coroană întruniți în perioada 29-30 august 1940, rostind și o 
cuvântare înflăcărată în care apără integritatea teritorială a țării. A murit la 
6 august 1955, fiind îngropat în biserica Mănăstirii Sâmbăta de Sus. 


Patriarhul Justinian Marina 
(1948-1977) 


Date biografice. loan, cum se va numi din botez viitorul patriarh al 
României, s-a născut la 22 februarie 1901, în familia unor credincioşi ţă- 
rani, Elena şi Marina Marina din localitatea Suieşti, județul Vâlcea. 

De la părinţii săi, a moștenit unele din însușirile care s-au dovedit ulte- 
rior de mare însemnătate în rosturile pe care le-a avut de îndeplinit în 
slujba Bisericii și a Țării. De la tatăl său, a moștenit spiritul gospodăresc, 
iar de la mama sa, care se trăgea dintr-o veche și însemnată familie 
preoţească+5, cele dintâi cunoștințe religioase și adânca evlavie. 

Zestrea moștenită de la părinţii săi a cultivat-o și îmbogățit-o pe par- 
cursul vieţii, dorința de mai bine izvorând din dragostea față de Dum- 
nezeu și faţă de aproapele, ca și din responsabilităţile înalte pe care le-a 
deținut. 

A urmat gimnaziul în satul său natal, apoi cursurile Seminarului 
Sfântul Nicolae din Râmnicu-Vâlcea, obținând la terminarea lor (în 1923) 
și diploma de învăţător. În toamna aceluiași an a fost numit învățător la 
școala primară din satul Olteanca, județul Vâlcea, transferat în anul 
următor la școala primară din comuna Băbeni, același judeţ. 

În urma căsătoriei, a fost hirotonit preot pe seama Parohiei Băbeni, în 
1924. Aici, concomitent, până în 1930, a funcţionat şi ca învățător, iar ca 
preot până la | noiembrie 1932, reușind ca în această perioadă să refacă 
cele trei biserici din parohie. Între timp s-a înscris și la Facultatea de Teo- 
logie din București, pe care a absolvit-o în anul 1929. 

La 1 noiembrie 1932 a fost numit director al Seminarului Teologic din 
Râmnicu-Vâlcea și detașat ca preot slujitor la Catedrala episcopală. La | 
septembrie 1933 a fost transferat ca preot paroh la Biserica Sfântul Gheor- 
ghe din același oraș, unde a funcționat până în anul 1945. Între timp, în 
1939 i s-a încredinţat şi conducerea tipografiei eparhiale, în calitate de 
director. În cei 12 ani de preoţie la Râmnic a reușit să restaureze din teme- 
lie Biserica Sf. Gheorghe și casa parohială. În același timp, din dorinţa de 


251 


a veni în sprijinul celor mulţi și lipsiţi, a înființat, împreună cu alți preoți 
vâlceni, o bancă populară, una de credit și o cooperativă. Pentru alesele 
sale calități practice, colegii săi preoți l-au ales în Comitetul de conducere 
al Asociaţiei preoților din Oltenia și în cel al Asociaţiei generale a preo- 
ților ortodocşi". 

În anul 1945, la propunerea mitropolitului Moldovei, Irineu Mihăl- 
cescu, care-l cunoştea pe preotul loan Marina, de când a fost Locotenent de 
Episcop la Râmnicu Vâlcea și apoi de Mitropolit la Craiova“, a fost ales și 
hirotonit întru episcop-vicar la lași, după ce în prealabil a fost tuns în 
monahism la Mănăstirea Cetăţuia din lași, în 11 august 1945%. După cum 
reiese din scrisoarea mitropolitului Moidovei, alegerea preotului loan 
Marina la lași se datora faptului, pe de o parte, că situaţia „Eparhiei Mol- 
dovei era destul de precară, cauzată de desorganizarea economică și admi- 
nistrativă după trecerea frontului peste ținuturile acestei eparhii”, iar pe de 
alta, preotul Ioan Marina ,... văduv prin decesul soţiei sale de aproape 10 
ani... plin de energie, un excelent gospodar, un om de inițiativă şi un spirit 
organizatoric cum puțini oameni am cunoscut în viaţa mea” era omul cel 
mai potrivit pentru rezolvarea situației dificile din Moldova, dacă avem în 
vedere că mitropolitul Irineu era în vârstă și bolnav, iar vicarul „om în vârstă 
destul de înaintată, abia poate face față Administraţiei Spiridoniei "450, 

Cu prilejul hirotonirii sale întru arhiereu, în Catedrala mitropolitană 
din lași, la 12 august 1945, Justinian a ţinut o frumoasă cuvântare în care a 
expus atât importanţa slujirii arhierești în Biserică, cât și intenţiile sale în 
această slujire: „Acolo unde este îndoială, eu să samăn credință! Acolo 
unde este întristare, eu să samăn bucurie! Acolo unde este disperare, eu să 
samăn nădejde! Acolo unde este ceartă, eu să samăn pace! Acolo unde este 
ură, eu să samăn iubire! Acolo unde este întuneric, eu să samăn lumină! "451. 

În calitate de vicar, Justinian Vasluianul s-a angajat într-o complexă 
lucrare pe tărâm social, gospodăresc, pastoral și cultural. Din cauza răz- 
boiului, în Moldova se găseau peste 35.000 de copii orfani. Aceştia au fost 
preluaţi parte de orfelinate, iar ceilalţi au fost luaţi de către rude, cunoscuți 
sau simpli credincioși. În această perioadă fiecare parohie a devenit un 
„centru de asistență”, unde erau găzduiți mulţi dintre copiii orfani. În pa- 
ralel, au funcţionat atât la orașe cât și la sate, cantine pentru elevi și 
studenți, conduse și întreţinute de parohii. În timpul secetei din anul 1946, 
Justinian a făcut apel la celelalte eparhii din ţară, pentru a trimite alimente 
în Moldova. 

Pentru a adăposti cât mai mulți elevi și studenți a amenajat chiar unele 
camere la Mitropolie, casele de la Biserica Sf. loan Botezătorul, iar mulți 
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dintre ei au fost trimiși pe la mănăstirile din cuprinsul Mitropoliei, unde 
și-au petrecut, gratuit, vacanțele+?. | 

Grija lui faţă de cei sărmani l-a determinat să ajute şi spitalele din Iași, 
care se aflau în mare lipsă, trimițându-le din rezervele de lemne ale Mitro- 
poliei, iar hrana bolnavilor le-a asigurat-o de la preoții din jurul Iaşului. Pe 
lângă ajutoarele primite de la eparhiile din ţară, vicarul Justinian a colabo- 
rat și cu organizațiile de masă cu caracter de asistență socială: Societatea 
de Cruce Roșie, Apărarea Patriotică și Comitetul de ajutorare a regiunilor 
secetoase. 

Evident că situaţia dificilă în care se găsea Moldova impunea, cu prio- 
ritate, concentrarea eforturilor în problemele sociale, dar cu toate acestea 
proaspătul arhiereu s-a îngrijit și de revigorarea spirituală a eparhiei. În 
întrunirile cu protopopii, pune accent pe problema învățământului religios, 
pe lucrarea misionară și activitatea culturală din parohii. În contextul ace- 
lorași preocupări se înscrie și organizarea, în timpul verii, de cursuri la Mă- 
năstirile Agapia și Văratec unde veneau cadre didactice universitare pentru 
a conferenţia pe diferite teme. | 


“Mitropolit al Moldovei. Ca urmare a retragerii mitropolitului Irineu 
Mihălcescu, după o scurtă perioadă de conducere a Mitropoliei ca locțiitor 
(16 iulie-l19 noiembrie 1947), a fost ales ca mitropolit titular al Moldovei 
şi Sucevei. La înscăunarea sa, în ziua de 28 decembrie 1947, noul ales, 
între altele, a arătat care este „ținta” sa, ca și a slujitorilor Bisericii în ge- 
neral: „inta noastră de seamă trebuie să fie păstorirea spirituală, dirigu- 
irea și vindecarea sufletească, luminarea conștiințelor, prin înlăturarea 
confuziei care domneşte în lume, împăciuirea oamenilor prin dezvoltarea 
spiritului de solidaritate socială, prin stimularea sentimentelor nobile și 
prin dezvoltarea dragostei de aproapele nostru ''%3. Deoarece în această 
funcție Justinian a păstorit foarte puţin, nu cunoaștem care au fost rea- 
lizările sale din această vreme. Cert este că, așa cum aflăm din cuvântul de 
la instalarea sa, a continuat lucrarea socială: „Biserica lui Hristos are 
marea datorie de a fi permanent mobilizată la munca uriașă de refacere a 
omenirii. Ajutorarea sinistraţilor, a văduvelor, a bătrânilor, creșterea orfa- 
nilor, sprijinul infirmilor de război, mângâierea celor întristați etc., sunt 
probleme de la a căror rezolvare Biserica nu se poate da înapoi, fără con- 
secințe grave pentru viitorul ei''4%. Concret, a pus la dispoziţia celor aflaţi 
în nevoi 150 de locuri în imobilul fostului seminar monahal de la Mă- 
năstirea Neamţ și câte 10 locuri la Mănăstirile Văratec și Agapia, iar câte 5 
locuri la Mănăstirile Bistriţa și Slatina. 
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În 27 februarie 1948, vacantându-se scaunul de patriarh al Bisericii 
Ortodoxe Române, prin mutarea la Domnul a patriarhului Nicodim Mun- 
teanu, a fost ales (în mai 1948) în cea mai înaltă demnitate eclesiastică 
mitropolitul Moldovei şi Sucevei, Justinian Marina. În această nouă cali- 
tate însă a condus mai departe Mitropolia Moldovei până la alegerea nou- 
lui titular al acestei eparhii, în persoana lui Sebastian Rusan (1950-1956). 


Activitatea sa ca patriarh. Reîntregirea Bisericii Ortodoxe Ro- 
mâne. Unul din obiectivele fundamentale ale păstoririi sale ca patriarh al 
Bisericii Ortodoxe Române a fost cel al refacerii unității bisericești, obiec- 
tiv anunţat şi în cuvântarea pe care a ţinut-o cu prilejul înscăunării sale: 
„Cel dintâi și cel mai de seamă lucru pe care îl voi avea de făcut, în hotarul 
tradițiilor bisericești, este păstrarea credinței, care în decursul istoriei s-a 
arătat a fi o piatră de temelie tare, înlăturând dureroasa spărtură, provocată 
de dușmani acum 250 de ani, credința unitară ortodoxă va deveni un chi- 
vot de mântuire și izvor nesecat de fapte rari și de propășire duhovnicească 
și morală pentru poporul nostru ''%5. Că problema refacerii unității bise- 
riceşti l-a preocupat în chip obsesiv pe patriarhul Justinian încă de la 
început o dovedește și insistența cu care revine asupra ei: „larăși vrând- 
nevrând, gândul nostru de români și de creştini zboară la frații noștri 
români greco-catolici, care până acum 250 de ani, erau în staulul Bisericii 
noastre, erau cu noi. Răpiţi din staul de furul care nu vine decât numai să 
fure şi să junghie şi să piardă, folosind la început amăgiri deșarte cu bene- 
ficii și privilegii, pentru a le cumpăra sufletele, ca apoi să junghie și să-i 
piardă, dacă ar fi îndrăznit să vină acasă, în staulul lor... Către clerul 
greco-catolic... și către românii greco-catolici, îmi îndrept părinteasca 
grijă însoțită de o caldă rugăminte: Nu vă mai lăsați amăgiți. Fiţi vrednici 
români ca și înaintașii voștri, cari au păstrat cu viaţa lor tezaurul comun 
neamului românesc, toată legea și credinţa ortodoxă din liturghiile şi sluj- 
bele Bisericii Ortodoxe, şi cari au murit cu nădejdea eliberării din jugul 
umilitor al tiraniei... Ce ne mai desparte? Nimic altceva, decât credin- 
cioșia pe care încă o mai acordați cu supunere Romei! Întoarceţi-vă a- 
ceastă credincioșie către Biserica neamului nostru, a strămoșilor noștri și ai 
voştri. Lăsaţi să biruiască în voi nu amăgirile Romei, ci dragostea voastră 
de neam și de ţară "46, 

Ca urmare a acestui apel, a celui lansat de mitropolitul Ardealului 
Nicolae Bălan cu prilejul aniversării a 100 de ani de la Revoluţia din 1848, 
când pe Câmpia Libertăţii au participat atât Andrei Șaguna, conducătorul 
Bisericii Ortodoxe din Transilvania, cât și loan Bob, conducătorul Bise- 
ricii Greco-Catolice, şi a dorinței multora dintre credincioșii greco-catolici, 
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la 1 octombrie 1948, un număr de 36 de preoți și protopopi greco-catolici, 
delegați de 430 confraţi ai lor, au ținut o adunare la Cluj, sub președenţia 
protopopului Traian Belașcu, în care au hotărât ruperea legăturilor cu 
Biserica Romano-Catolică și revenirea la Biserica mamă. Între altele, cei 
care au revenit au făcut următoarea mărturisire: „Am luat această hotărâre 
cunoscând că actul unirii de la 1700 a fost determinat nu din motive spiri- 
tuale, ci de împrejurări politice și economice, care apăsau greu asupra 
clerului şi poporului nostru din acele vremuri. Motivele care au determi- 
nat actul unirii de la 1700 astăzi nu mai există *%7. 

Membnii Adunării de la Cluj au semnat totodată şi un Ape! cărre clerul 
și poporul Bisericii Greco-Catolice, în care spuneau, între altele: „,... Când 
lumea întreagă luptă pentru apărarea păcii și pentru realizarea înfrățirii 
între popoare, noi frații de aceeași obârşie nu putem sta dezbinaţi, luptând 
în tabere opuse unii împotriva altora. Reîntoarcerea noastră în unitatea 
Bisericii Ortodoxe — de care de-a lungul celor două veacuri și jumătate nu 
ne-am înstrăinat nici prin datinile noastre străbune, nici prin slujbele noas- 
tre religioase şi nici prin credința noastră — este astăzi o sfântă datorie nu 
numai ca buni fii ai poporului nostru, ci și ca următori ai cuvântului Mân- 
tuitorului lisus Hristos, care prin graiul Evangheliei ne îndeamnă: «Ca toți 
să fie una, precum Eu și Tatăl una suntemy»*:. În urma acestei întruniri, la 
3 octombrie 1948, membrii Adunării de la Cluj s-au prezentat la Bu- 
curești, la Sfântul Sinod al Bisericii Ortodoxe Române pentru a-i aduce la 
cunoștință hotărârea de la Cluj. Luând act de dorinţa lor, Sfântul Sinod a 
întocmit un Act sinodal, semnat de patriarhul Justinian, de mitropoliți 
ortodocși și de delegația preoţilor şi protopopilor greco-catolici. Cu acest 
prilej, patriarhul Justinian, în numele Sfântului Sinod, a declarat: „În nu- 
mele Sfântului Sinod al Bisericii Ortodoxe Române vă declar că iau act cu 
mare bucurie sufletească de proclamația și hotărârea voastră și că vă pri- 
mim cu brațe părintești și cu inimă caldă în staulul sfânt și în pășunea 
noastră duhovnicească "+9, Ş 

În octombrie 1948, la Alba Iulia, unde s-a întrunit Sfântul Sinod al 
Bisericii Ortodoxe Române care a consfințit reîntregirea Bisericii Orto- 
doxe Române, au participat, pe lângă mulți credincioşi ortodocși și peste 
20000 de credincioși greco-catolici, în frunte cu aproape 1000 de preoți 
reveniţi. În numele clerului revenit a luat cuvântul protopopul Traian 
Belaşcu, iar în numele credincioșilor reveniţi, ţăranul Anghel Avram și 
prof. univ. dr. Coriolan Tătaru”. 

Apoi patriarhul Justinian a citit Actul sinodal de anulare a uniaţiei, în 
care, pe baza mărturiei celor reveniţi, Sfântul Sinod declara rupte peceţile 
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uniației și că „primeşte cu mare bucurie duhovnicească... pe toţi fraţii 
români, siliți de vitregia vremurilor să se răzlețească de Ortodoxie"4.. 


Reorganizarea Bisericii Ortodoxe Române. Deoarece Biserica 
noastră funcționa după un Statut de organizare din 1925, care într-o anu- 
mită măsură era depășit, deoarece o bună parte a Bisericii Greco-Catolice 
revenise la Biserica mamă și deoarece în aprilie 1948 se adoptase o nouă 
Constituţie, după cum apăruse și Legea pentru regimul general al cultelor 
se impunea ca și Biserica noastră să alcătuiască un nou statut care să ţină 
cont de toate aceste schimbări. Acest Statut de organizare și functionare a 
Bisericii Ortodoxe Române, care este în vigoare și astăzi, a fost aprobat de 
Sfântul Sinod în ședințele din 19-20 octombrie 1948. 

Biserica Ortodoxă Română a înscris la temelia Statutului ei principiile 
strict canonice, care caracterizează organizarea şi forma de conducere a 
Bisericii Ortodoxe. Pentru aplicarea acestor principii la cazurile practice, 
care sunt legate de activitatea Bisericii, Sfântul Sinod a votat un număr de 
regulamente, care împreună cu Statutul de organizare, formează o bogată 
operă legiferatoare a Bisericii Române, operă grupată, tot prin grija patri- 
arhului Justinian, într-o colecţie, intitulată Legiuirile Bisericii Ortodoxe 
Române sub Înalt Prea Sfinţitul Patriarh Justinian, 1948-1953. 

Spiritul de organizator şi bun gospodar al patriarhului Justinian se 
vede și din organizarea Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Orto- 
doxe Române (tipografia şi editura), precum şi diversele ateliere pe la mă- 
năstiri, asigurând în acest mod cele necesare cultului divin. 


Reorganizarea vieții monahale. Acest aspect foarte important al vie- 
ţii bisericeşti a fost organizat pe baza a două noi legi: Regulamentul pentru 
organizarea vieții monahale, din 1953, şi Regulamentul pentru organiza- 
rea şi funcționarea mănăstirilor, din 1959. Deşi ambele feluri de viețuire 
monahală sunt proprii Bisericii Răsăritene, ele având o veche și puternică 
tradiție, patriarhul Justinian recomanda în mod deosebit viața monahală 
de obște, deoarece, spunea el: „Dacă noi am urmărit organizarea vieții de 
obste, aceasta am făcut-o pentru că viaţa de obşte este idealul unei vieţi 
călugărești. Călugărul trebuie să tindă spre acest ideal''42. Mănăstirile tre- 
buie să fie, în viziunea patriarhului, „adevărate școli în care, pe lângă 
învățăturile duhovniceşti şi pe lângă științe, să se cultive învățătura cea 
dătătoare de lumină și pentru viaţa noastră pământească 465 


Reorganizarea învățământului teologic. Ca urmare a separării Sta- 
tului de Biserică, și învățământul era organizat corespunzător: laic și de 
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stat. Așadar, învățământul religios, pentru pregătirea slujitorilor Bisericii 
era lăsat pe seama acesteia. De aici nevoia de a reorganiza învățământul 
teologic potrivit necesităților și specificului Bisericii. Astfel, iau ființă trei 
tipuri de școli teologice: şcolile de cântăreți şi seminariile teologice (șase 
seminarii: București, Neamţ, Buzău, Cluj, Craiova și Caransebeș), semi- 
nariile monahale (Agapia, Hurezi pentru călugărițe și Neamţ pentru 
călugări) și institutele teologice de grad universitar (București și Sibiu)%6%. 

O dată cu reorganizarea învățământului teologic, prin grija patriarhu- 
lui Justinian s-au tipărit manualele necesare atât pentru învățământul teo- 
" logic mediu cât şi pentru cel superior. Cele mai multe manuale alcătuite în . 
vremea sa sunt și astăzi în uzul elevilor și studenţilor teologi, ele fiind 
retipărite în mai multe ediții. Nu putem să nu amintim și faptul că profe- 
sorii de teologie din vremea patriarhului Justinian erau renumiți atât pe 
plan naţional, cât şi pe plan mondial, fiind prezenţi la toate manifestările 
cu caracter teologic, având contribuţii remarcabile, iar lucrările multora 
dintre ei au fost traduse în mai multe limbi de circulaţie. 


Activitatea editorială și publicistică. În timpul patriarhului Justinian 
și această activitate a cunoscut o înflorire fără precedent. Amintim, pe 
scurt, că acum au fost publicate: opera sa Apostolat social, în 12 volume, 
toate cărțile de cult, cărți de învăţătură și de zidire duhovnicească, manuale 
etc. În aceeași perioadă și conținutul revistelor teologice centrale (Biserica 
Ortodoxă Română, Ortodoxia şi Glasul Beria); s-a îmbogățit cu noi și 
valoroase studii. 

Grija față de preot s-a manifestat începând cu crearea de instituţii de 
învățământ în care să se poată forma, continuând cu punerea la dispoziție a 
obiectelor și cărților de cult necesare şi apoi cu organizarea, anual, a cur- 
surilor de îndrumare pastoral-misionară, cursuri care se țin și astăzi. 

Grija şi preocupările sale s-au îndreptat asupra tuturor aspectelor vieții 
bisericeşti. Amintim în acest context, pe scurt, grija față de mănăstiri și 
biserici care au fost unele reparate, altele nou ridicate, pictate, organizate 
muzee etc. În scopul angajării cât mai plenare a credincioșilor în viaţa li- 
turgică a Bisericii, patriarhul Justinian a iniţiat prelucrarea și editarea unor 
cărți de muzică „uniformizate” (Vecernierul uniformizat, Utrenierul uni- 
formizat, Cântările Sfintei Liturghii), punând accent deosebit pe cântarea 
omofonă. 

Tot în timpul păstoririi sale, Biserica Ortodoxă Română a devenit 
membră cu drepturi depline a Consiliului Mondial al Bisericilor (în 1961, 
la a III-a Adunare Generală de la New Delhi) și a fost prezentă, în chip 
activ, la toate manifestările cu caracter ecumenic şi pe plan panortodox. 
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Însă una dintre cele mai de seamă realizări ale sale a constituit-o ca- 
nonizarea de sfinți români, în timpul său, în plină și cumplită perioadă 
comunistă având loc prima canonizare de sfinți. Astfel, prin hotărârea 
Sfântului Sinod din 28 februarie 1950 au fost canonizaţi următorii Sfinți 
români: Sfântul Ierarh Calinic de la Cernica (11 aprilie), Sfinții Mărturisi- 
tori Ilie lorest şi Sava Brancovici, mitropoliţii Ardealului (24 aprilie), 
Sfântul Ierarh Iosif cel Nou de la Partoş, mitropolitul Banatului (15 sep- 
tembrie), Cuvioşii Mărturisitori Visarion Sarai, Nicolae Oprea şi Sofronie 
de la Cioara (21 octombrie). Tot atunci s-a hotărât generalizarea cultului 
sfinților cu moaște la noi în țară: Sfântul Dimitrie Basarabov (cu moaştele 
în Catedrala patriarhală din Bucureşti, prăznuit pe 27 octombrie), Cuvi- 
oasa Parascheva (cu moaștele în Catedrala mitropolitană din laşi, 14 oc- 
tombrie), Sfânta Filofteia de la Argeș (7 decembrie), Sfântul Grigorie 
Decapolitul de la Bistrita-Vâlcea (20 noiembrie), Sfântul Nicodim de la 
Tismana (26 decembrie) și Sfântul loan Valahul (martirizat la 12 mai 1662 
și canonizat de Patriarhia Ecumenică în același an), cinstit până în 1950 
numai în Bisericile de limbă greacă*5. 

Este de prisos să mai amintim de relațiile cu alte Biserici, de vizitele 
făcute sau de primirea delegaților acestora etc. 

Toate acestea fac din patriarhul Justinian unul dintre cei mai mari 
patriarhi ai României, cum îi plăcea să se semneze. Citind istoria acelor 
vremuri Și cunoscând realizările sale ne întărim convingerea că Justinian a 
fost patriarhul providenţial şi că dacă Biserica noastră a beneficiat de o 
anumită libertate în lucrarea ei se datorează într-o mare măsură lui. 

După o lungă suferinţă şi după o perioadă de spitalizare, patriarhul 
Justinian a încetat din viaţă în seara zilei de 26 martie 1977, la Spitalul 
Elias, în vârstă de 76 de ani, fiind înmormântat în biserica Mănăstirii Radu 
Vodă din Bucureştit66. 


Patriarhul Justin Moisescu 
(1977-1986) 


Date biografice. S-a născut la 5 martie 1910, în satul Cândești, Câm- 
pulung Muscel, din părinții loan şi Maria Moisescu. Din fragedă vârstă 
trece prin grele încercări. Tatăl său, loan Gh. Moisescu, învăţător în satul 
Cândești, a murit pe front în timpul Primului Război Mondial. Mama sa 
Maria s-a dedicat, ca odinioară Antuza, mama Sfântului loan Gură de Aur, 
creşterii şi educaţiei celor patru copii, doi băieți și două fete. 

Însă în ciuda copilăriei nefericite, a dovedit o sârguință deosebită şi o 
putere de muncă rar întâlnită. S-a distins ca un om aplecat spre studiu și cu 
o capacitate intelectuală de excepție încă din școala primară, pe care a 
urmat-o în satul natal între anii 1916-1921. Anul şcolar 1921-1922 l-a 
urmat în cadrul Liceului Dinicu Golescu din Câmpulung, Muscel, iar din 
toamna anului 1922 a trecut ca bursier la Seminarul teologic Miron Cris- 
tea, înfiinţat în acel an prin străduința mitropolitului primat Miron şi a 
doamnei Olga Sturza, președinta „Societăţii Orfanilor de Război din Ro- 
mânia”, pentru copiii orfani de război. 

În cuvântul de deschidere, între altele, mitropolitul primat Miron a 
spus următoarele cuvinte: „.... și voi, iubiți elevi, daţi mulțumită lui Dum- 
nezeu că v-aţi învrednicit a intra în acest seminar, ca să vă pregătiţi pentru 
cea mai frumoasă carieră și slujbă, să deveniți preoți, adică părinţi și condu- 
cători ai poporului. Însemnati-vă că din această mănăstire — Negru Vodă — 
unde este școala voastră, au ieșit mulți preoți și călugări aleși.... Avându-i pe 
aceștia mereu în vedere, ca pe niște pilde vrednice de urmat, purtându-vă 
bine și dovedind spor la învăţătură, mai ales voi, fiii celor ce au ştiut să se 
jertfească pentru țară și neam, veţi ajunge, cu ajutorul lui Dumnezeu și al 
ocrotitorilor voștri, bărbaţi vrednici și de folos pentru voi și pentru neam "4%, 

Profesorul loan Rămureanu, colegul de clasă al lui Justin Moisescu, 
își amintește de o vizită făcută la Bucureşti, în iunie 1924, de către elevii 
clasei a II-a de seminar sub conducerea directorului Nicolae Cădere, mi- 
tropolitului primat Miron Cristea. După ce i-a binecuvântat, a rostit un 
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cuvânt ocazional, în care a făcut și o urare care se va împlini: „Dea Domnul 
ca unul dintre voi să ajungă pe scaunul meu de mitropolit la București "48. 
Remarcându-se încă din anii de seminar ca elev de excepție, Justin Moi- 
sescu s-a bucurat de atenția și prețuirea marelui patriarh Miron Cristea. 

În iunie 1940, elevul Justin Moisescu a absolvit cursurile Seminaru- 
lui „Miron Cristea” din Câmpulung Muscel, ca șef de promoţie. Apreci- 
indu-i calitățile deosebite, patriarhul Miron Cristea i-a acordat o bursă la 
Facultatea de Teologie din Atena, ale cărei cursuri le-a urmat în perioada 
1930-1934, unde şi-a însușit la superlativ limbile greacă veche şi neo- 
greaca. În toamna 'anului 1934, prin recomandarea aceluiași patriarh a 
primit o bursă de studii la Facultatea de Teologie Catolică din Strasbourg, 
ale cărei cursuri le-a frecventat doi ani, timp în care și-a pregătit teza de 
doctorat, desăvârşindu-și şi cunoştinţele de limbă franceză. 

În toamna anului 1936, s-a întors la Atena, unde în iunie 1937 şi-a 
susținut examenul de doctorat, Evagrie din Pont. Viața, scrierile şi învă- 
feitura, în limba greacă, fiind apreciată cu calificativul „arista” (= magna 
cum laude). La întoarcerea în ţară, în 1937, şi-a făcut echivalarea titlurilor 
de licenţă şi doctorat, obținute la Facultatea de Teologie din Bucureșii. 

În anul şcolar 1937-1938, a funcţionat ca profesor de limba latină la 
Seminarul Nifon Mitropolitul din București. În primăvara anului 1938, la 
cererea Bisericii Ortodoxe Române din Polonia și a guvernului polonez, 
patriarhul Miron Cristea și Sfântul Sinod al Bisericii Ortodoxe Române 
l-au recomandat pe tânărul doctor în teologie, Justin Moisescu, ca profesor 
de Studiul Noului Testament la Facultatea de Teologie Ortodoxă a Univer- 
sităţii din Varșovia. Aici a funcționat în cursul anului 1938-1939, înlocu- 
indu-l pe celebrul profesor Nicolae Arseniev. Prelegerile sale au fost mult 
apreciate în capitala Poloniei, datorită expunerii lor clare și sistematice, 
făcută cu multă competenţă şi eleganţă de tânărul teolog român. 

Cursurile sale, alcătuite în limba polonă, au fost cercetate de profe- 
sorii Milan Şesan şi Vladimir Prelipceanu care „au constatat valoarea lor 
ştiinţifică, didactică, precum și deplina lor concordanţă cu învățătura Bi- 
sericii Ortodoxe '+%. Cursurile ţinute acum au fost: Introducere generală şi 
specială în cărțile sfinte ale Noului Testament (480 p.), Exegeza Epistolei 
Sfântului Pavel către Galateni (161 p.), Exegeza prologului Evangheliei 
după loan (56 p.). 

Întors în țară din cauza ocupării Poloniei de către Germania nazistă, în 
anul 1939-1940 își satisface serviciul militar la Școala de ofițeri din 
Ploiești. În toamna anului 1940 este chemat profesor la catedra de Exe- 
geza Noului Testament, la Facultatea de Teologie din Cernăuţi-Suceava, 
unde este titularizat la 1 ianuarie 1942. Aici a mai alcătuit trei cursuri, 
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unul de Introducere în cărțile sfinte ale Noului Testament, altul de Exegeză 
și al treilea de Ermeneutică Biblică. A funcţionat aici până în 1946. Înce- 
pând cu 1 decembrie 1946 va trece la catedra de Exegeza Noului Testa- 
ment la Facultatea de Teologie din București. 


Justin Moisescu — profesorul teolog. Întrucât activitatea sa de cerce- 
tare s-a desfăşurat cu preponderență în perioada în care a funcţionat ca 
profesor, prezentăm aici lucrările prin care s-a remarcat. Evident, nu 
putem să nu subliniem cel puțin faptul că a avut și un talent pedagogic de 
excepție. Cei care l-au avut profesor au consemnat în timp fragmente care 
demonstrează acest lucru”. 

Lucrările sale sunt următoarele: 

- Evagrie Ponticul. Viaţa, scrierile şi învățătura, Atena, 1937, teza de 
doctorat; 

- Ermeneutica şi exegeza hrisostomică, în Candela, Cernăuţi, 1942; 

- Originea şi originalitatea parabolelor Mântuitorului, în Candela, 
1944-1945; 

- Activitatea Sfântului Apostol Pavel la Atena, laşi, 1946; 

- Ierarhia bisericească în epoca apostolică, Craiova, 1955. Precizăm 
şi faptul că aceste lucrări au rămas până astăzi de referinţă pentru studiul 
Noului: Testament. 

Studii: 

- În legătură cu Mărturisirea ortodoxă, în BOR, nr. 5-8/1948; 

- Sf. Ap. Pavel şi viața celor mai de seamă comunităţi creştine în epo- 
ca apostolică, în SI, nr, 7-8/1951; 

- Atitudinea papalității față de progresul omenirii, în O, nr. 1/1953; 

- Temeiurile lucrării Bisericii pentru apărarea pticii, în ST, nr. 3-4/1953; 

- Biserica Ortodoxă Română în lupta pentru apărarea păcii, în ST, 
nr. 7-8/1953; 

- Biblioteca Părinţi Și Scriitori Bisericesti, în MMS, nr. 1-2/1960. 

De asemenea, a scris o serie de prefețe la cărțile pe care le va publica 
în calitate de mitropolit sau patriarh, după cum va scrie o mulțime de pas- 
torale, articole, însemnări de călătorie etc. 


Justin-ierarh. În februarie 1956 a fost ales pe scaunul de mitropolit al 
Ardealului. La 23 februarie același an, episcopul vicar Teoctist (Arăpașu) îl 
hirotonește întru diacon, iar a doua zi, celălalt vicar, Antim (Nica) îl hiro- 
toneşte întru preot. După ce a fost tuns în monahism, la 8 martie 1956, la 
Mănăstirea Cernica, la 15 martie va fi hirotonit întru arhiereu de către mi- 
tropolitul Firmilian al Olteniei și episcopul Nicolae Colan al Clujului. 
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Imediat după instalare, proaspătul mitropolit a iniţiat, îndrumat şi edi- 
tat un Catehism ortodox, a cărui lhpsă era acut simțită în activitatea preo- 
ilor. Din cauza cenzurii comuniste acestui Catehism îi lipseşte prefața, 
însă aceasta nu știrbește din importanța sau folosul lui pentru credincioși. 
În aceeași perioadă s-a îngrijit de editarea volumului omagial închinat pre- 
decesorului său, marelui mitropolit Nicolae Bălan, iar în locul vechii Re- 
viste Teologice a scos Mitropolia Ardealului. 

După numai zece luni de păstorie aici (martie 1956-ianuarie 1957), în 
urma vacantării scaunului mitropolitan de la lași prin trecerea la cele 
veşnice a mitropolitului Sebastian Rusan, mitropolitul Justin Moisescu la 
10 ianuarie 1957 va fi ales mitropolit al Moldovei și Sucevei. Aici va 
păstori douăzeci de ani, timp în care va desfășura o bogată activitate pe 
toate planurile. 

În primul rând, prin grija sa au fost refăcute toate monumentele bise- 
ricești din cuprinsul Mitropoliei Moldovei și Sucevei, tipărind totodată și o 
lucrare dedicată lor Monumente istorice și bisericeşti din Mitropolia 
Moldovei şi Sucevei, laşi, 1974. La toate mănăstirile au fost amenajate 
muzee, cu obiecte de artă reprezentative. La Seminarul teologic de la Mă- 
năstirea Neamţ s-a ridicat o clădire nouă pentru elevii seminariști. La Cen- 
trul eparhial au fost ridicate clădirile în care se află sala de festivități (care 
prin grija Î.P.S. Daniel îi poartă numele), arhiva, bibhoteca, birourile, Bi- 
blioteca Dumitru Stăniloae, cabinetul stomatologic, iar la subsol un maga- 
zin („Altarul”) cu cele necesare cultului morţilor, precum și Căminul pre- 
oțesc, cu reședința episcopului vicar. Nu putem, de asemenea, să nu 
amintim de ridicare sediilor de protopopiate, case parohiale, refacerea, 
înfrumusețarea și chiar ridicarea de noi biserici etc. Importantă este și 
inițiativa sa ca fiecare mănăstire să aibă propria monografie. Amintim şi 
faptul că în calitate de mitropolit a participat în fruntea unei delegaţii din 
partea Bisericii Ortodoxe Române, la a treia Adunare Generală a Consi- 
liului Mondial al Bisericilor, la New Delhi, când și Biserica noastră a de- 
venit membră a Consiliul Mondial al Bisericii. 

După 20 de ani (și cinci luni) de rodnică păstorire la Iași, mitropolitul 
Justin Moisescu va urca pe cea mai înaltă treaptă a ierarhie: Bisericii Orto- 
doxe Române: patriarh, el fiind cel de-al patrulea patriarh al Bisericii Or- 
todoxe Române. 

Personalitatea sa a fost una complexă, adunând câte ceva din calitățile 
predecesorilor săi. „Astfel, scria pr. David Popescu, dacă în ultimii cin- 
cizeci de ani am avut în primul patriarh o inimă fierbinte, în cel de-al doi- 
lea un model deosebit de tălmăcitor de carte bisericească, iar în cel de-al 
treilea un gospodar, un reorganizator al rânduielilor bisericeşti şi un atlet 
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al «apostolatului social», patriarhul Justin a cules un mănunchi de daruri şi 
de virtuți, de comori sufletești minunate, într-un ierarh cu îndelungate ex- 
periențe, un gospodar ce a reînviat vechile noastre vetre duhovnicești 
moldovene, dar, în același timp și un dascăl, un profesor de teologie orto- 
doxă, ce merge pe urma adâncită, în aria arhierească, de figuri străluci- 
toare ca un Andrei Șaguna, Veniamin Costachi, un Nicolae Bălan și alții. 
Împletind barisma didascalică cu celelalte harisme pe care Dumnezeu le-a 
revărsat asupra sa, el și-a dăruit copilăria și tinerețea, munca și studiul, lip- 
surile și bucuriile, prietenia și jertfa, catedra și amvonul, veghea și scrisul, 
sfaturile și mustrările, rugăciunile și lacrimile Bisericii *!. | 

Ca patriarh al Bisericii Ortodoxe Române, el a continuat activitatea 
administrativă, culturală şi ecumenică a predecesorului său, fiind nevoit să 
se ocupe în mod deosebit de repararea numeroaselor biserici și mănăstiri 
afectate de cutremurul din martie 1977. La tel de preocupat a fost și de 
găsirea unor soluții pentru evitarea demolării unor lăcașuri de cult care nu 
permiteau realizarea planurilor de modernizare inițiate de conducerea 
comunistă. 

În ciuda greutăților pe care le-a întâmpinat, patriarhul Justin n-a negli- 
jat o clipă activitatea culturală, tipărindu-se în vremea păstoririi sale multe 
dintre cărțile de cult sau manuale pentru școlile teologice. 

Din această perioadă amintim în mod deosebit că a inițiat valoroasa 
colecție Părinţi şi Scriitori Bisericeşti (proiectată în 90 de volume), pre- 
cum Și colecția Arta creștină în România (în 6 volume), continuând să 
apară cunoscuta colecţie Filocalia, în traducerea părintelui Stăniloae. Ca 
ecumenist*?, patriarhul Justin a reprezentat cu deosebită cinste ortodoxia 
românească, făcând-o cunoscută celor ce n-o cunoscuseră de loc sau prea 
puţin. Între altele, el spunea: „Biserica noastră e veche, nu învechită. Noi 
ca Biserică veche ne considerăm mai aproape de izvoarele originare şi 
autentice ale creştinismului și ne comportăm ca atare. Păstrăm cu sfinţenie 
bunele tradiţii moștenite de la înaintași și ne străduim să urmăm Evan- 
ghela lui Hristos, învățătura transmisă de Sfinţii Părinţi și cele hotărâte de 
Sfintele Sinoade în vremea când în Biserică nu era nici o dezbinare. Noi, 
creştinii din România, nu cunoaștem fenomene de criză bisericească sau 
religioasă ca în Apus, nu ducem lipsă nici de vocații pentru preoție, nici de 
frecvenţa credincioșilor la serviciile divine. Religiozitatea ortodoxă se 
manifestă practic în viaţa credincioşilor care țin la datinile strămoșești, la 
bisericuţa și la preotul lor”. 

Ca recunoaştere a meritelor sale a fost decorat cu prestigioase ordine și 
distincții românești sau străine“?. În urma unei scurte șI grele suferinţe, pa- 
triarhul Justin a trecut la cele veşnice la 31 iulie 1986, fiind înmormântat în 
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Catedrala patriarhală din București, alături de primii doi patriarhi ai Bise- 
ricii Ortodoxe Române, Miron și Nicodim. 

Cu prilejul înmormântării sale, mitropolitul Moldovei Teoctist a făcut 
următoarea afirmație cu referire la patriarhul Justin: „părea născut pentru a 
fi patriarh. Până a fi patriarh, fusese într-un provizorat pe care toată lumea 
îl știa ca atare"44. Tot atunci, mitropolitul de Calcedon, I.P.S. Meliton, 
prezent la funeralii, omagiindu-i personalitatea patriarhului Justin, între 
altele, l-a numit „filosoful, mărturisitorul și apărătorul Ortodoxiei în ţara 
lui și în spaţiul interortodox și intercreștin în general "+5. 


Patriarhul Teoctist Arăpașu 
(patriarh din 1986) 


Date biografice. Cel de-al cincilea patriarh al Bisericii Ortodoxe Ro- 
mâne, Teoctist Arăpașu, s-a născut la 7 februarie 1915, în localitatea Toci- 
leni, judeţul Botoșani, din botez primind numele de Teodor. La o vârstă 
foarte fragedă (14 ani) a intrat în mănăstire ca frate la Sihăstria Voronei 
(jud. Botoșani) și apoi la Mănăstirea Neamţ. 

În perioada 1932-1940 a urmat cursurile seminarului monahal de la 
Cernica, perioadă în care a fost tuns în monahism, în 1935, la Mănăstirea 
Bistriţa (Neamţ), primind numele de Teoctist. La 4 ianuarie 1937 a fost 
hirotonit întru diacon pe seama Mănăstirii Bistriţa. După absolvirea semi- 
narului monahal, s-a înscris la Facultatea de Teologie din Bucureşti, pe 
care a absolvit-o în 1945, când a susținut şi examenul de licenţă. În paralel, 
a deţinut diferite funcții în cadrul Arhiepiscopiei din București, fiind toto- 
dată și diacon la Catedrala patriarhală. La 1 martie 1945 s-a transferat la 
Centrul eparhial laşi, fiind hirotonit întru preot la 25 martie 1945. În anul 
următor a fost hitotesit arhimandrit, pentru anul doi continuând și studiile 
Facul-tăţii de Litere și Filosofie (1945-1947). În această perioadă, în 
paralel cu ascultarea de preot slujitor la Catedrală, a deținut și funcția de 
mare eclesiarh, apoi de exarh al mănăstirilor din Arhiepiscopia Iași (1946- 
1948), iar între anii 1948-1950 a funcţionat în calitate de vicar. Dovedind 
alese însușiri, în martie 1950 a fost ales și hirotonit episcop-vicar patriar- 
hal, cu titlul de „Botoșăneanul”, fiind numit secretar al Sfântului Sinod şi 
rector al Institutului Teologic Universitar din Bucureşti (1950-1954). 

În 1962 a fost ales episcop al Aradului, Eparhie pe care a condus-o 
vreme de un deceniu. În 1973, a fost ales mitropolit al Olteniei, iar între 
anii 1977-1986 a păstorit Mitropolia Moldovei (în perioada 1980-1982 
fiind şi locţiitor de mitropolit al Ardealului). 

Din noiembrie 1986 este la cârma Bisericii Ortodoxe Române, dove- 
dind însușiri de bun conducător atât în ultimii ani ai dictaturii comu- 
niste“, cât și în anii tulburi de după „evenimentele din 1989”. 
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În cei peste 50 de ani de arhierie, patriarhul Teoctist a fost preocupat 
nu numai de problemele administrative şi economice, ci şi de restaurarea 
unor monumente de artă bisericească din cele patru eparhii pe care le-a 
condus, de organizarea unor muzee bisericeşti, culminând cu ctitorirea 
unei biserici în satul Victoria (Botoșani). 

De asemenea, s-a angajat în mişcarea ecumenică, făcând parte din mai 
multe delegații sinodale care au vizitat alte Biserici etc. 

Pe plan cultural, a publicat studii, articole, cuvântări în mai multe 
reviste bisericești, sau a scris prefeţele multora dintre cărțile de cult tipă- 
rite sub păstorirea sa sau la volumele din colecţia „Părinți și scriitori bise- 
riceşti”” pe care a continuat-o. 

Câteva dintre articolele și cuvântările sale au apărut în volum: Mitro- 
politul lacob Putneanul, făclier al Ortodoxiei româneşti, al năzuințelor de 
unitate națională și de afirmare a culturii române (Neamţ, 1978), Pe trep- 
tele slujirii creștine (în 6 volume, 1980-1992) și Slujind altarului străbun 
(București, 1992). 

În timpul păstoririi sale, s-au petrecut evenimente de seamă din istoria 
Ţării şi a Bisericii. Ca urmare a libertăţii obținute în decembrie 1989 au 
avut loc (şi procesul continuă) mari prefaceri în viaţa Bisericii. În acest 
context amintim: reorganizarea administrativ-teritorială a Bisericii, reorga- 
nizarea învățământului teologic și canonizarea sfinților români din 1992. 


Reorganizarea administrativ-teritorială a Bisericii. Precizăm aici 
că, potrivit recensământului populației din 1992, din totalul populației 
19.802.239 locuitori sunt creştini ortodocși, reprezentând 86,8% din po- 
pulația țării. 

Conform unei statistici oficiale a Bisericii Ortodoxe Române din 
august 2001, Biserica noastră are 30 de eparhii în țară și peste hotare (faţă 
de 15 în 1989), în eparhiile din ţară (23) funcționând un număr de 13.279 
parohii și filii (12.236 în 19869). 

Asistenţa pastorală și religioasă este asigurată de 42 de arhierei (23 în 
1989), 9.734 de preoți (8.465 în 1989) și 115 diaconi (46 în 1989). 

Viaţa monahală se desfăşoară în cele 401 mănăstiri (64 în 1989) și 130 
de schituri (29 în 1989), în care viețuiesc în rugăciune, studiu și muncă 
6.606 monahi și monahii (2.511 în 1989). 

Sub raportul orânduirii canonice și administrative, Biserica Ortodoxă 
Română este organizată ca Patriarhie, cu titulatura Patriarhia Română şi 
cuprinde următoarele episcopii și arhiepiscopii, grupate pe mitropolii: 

I. Mitropolia Munteniei și Dobrogei, cu eparhiile: 

- Arhiepiscopia Bucureștilor, cuprinzând Municipiul București, jude- 
țele Ilfov şi Prahova. Arhiepiscop al Bucureștilor și Mitropolit al Munteniei 
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și Dobrogei: Prea Fericitul Părinte Teoctist, Patriarhul Bisericii Ortodoxe 
Române (cu vicari arhiepiscopești și patriarhali). 

- Arhiepiscopia Tomisului, cuprinzând judeţele Constanţa şi Tulcea. 
Arhiepiscop I.P.S. Dr. Teodosie Petrescu. 

- Arhiepiscopia Târgoviștei, cuprinzând județul Dâmbovița. Aia de 
cop I.P.S. Dr. Nifon Mihăiţă. 

- Episcopia Buzăului, cuprizând judeţele Buzău și Vrancea. Episcop 
P.S. Epifanie Norocel. 

- Episcopia Argeșului şi Muscelului, cuprinzând judeţul Argeș. Epis- 
cop P.S. Calinic Argatu. 

- Episcopia Dunării de Jos, cuprinzând județele Galaţi și Brăila. Epis- 
cop P.S. Dr. Casian Crăciun. 

- Episcopia Sloboziei și Călăraşilor, cuprinzând judeţele Slobozia și 
Călărași. Episcop P.S. Dr. Damaschin Coravu. 

- Episcopia Alexandriei şi Teleormanului, cuprinzând judeţul Teleor- 
man. Episcop P.S. Galaction Stângă. 

- Episcopia Giurgiului, cuprinzând județul Giurgiu. 


II. Mitropolia Moldovei şi Bucovinei, cu eparhiile: 

„- Arhiepiscopia Iașilor, cuprinzând judeţele Iaşi, Botoșani și Neamţ (0 
parte). Arhiepiscop al Iașilor și Mitropolit al Moldovei şi Bucovinei I.P.S. 
Dr. Daniel Ciobotea. | 

- Arhiepiscopia Sucevei și Rădăuţilor, cuprinzând judeţul Suceava. 
Arhiepiscop I.P.S. Pimen Zainea. 

- Episcopia Romanului, cuprinzând judeţul Bacău și Protopopiatul 
Roman din județul Neamţ. Episcop P.S. Eftimie Luca. 

- Episcopia Hușilor, cuprinzând județul Vaslui. Episcop P.S. Ioachim 
Mareș. 


III. Mitropolia Ardealului, cu eparhiile: 

- Arhiepiscopia Sibiului, cuprinzând judeţele Brașov și Sibiu. Arhiepis- 
cop al Sibiului şi Mitropolit al Ardealului I.P.S. Dr. Antonie Plămădeală. 

- Arhiepiscopia Vadului, Feleacului și Clujului, cuprinzând județele 
Cluj şi Bistriţa Năsăud. Arhiepiscop Î.P.S. Bartolomeu Anania. . 

- Arhiepiscopia Alba-luliei, cuprinzând judeţele Alba şi Mureş. Arhi- 
episcop I.P.S. Dr. Andrei Andreicuţ. 

- Episcopia Oradiei, cuprinzând judeţele Bihor și Sălaj. Episcop P.S. 
Dr. loan Mihălțan. 

- Episcopia Ortodoxă Română a Maramureşului şi Sătmarului, cu- 
prinzând judeţele Maramureș și Satu-Mare. Episcop P.S. Justinian Chira. 
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- Episcopia Covasnei și Harghitei, cuprinzând judeţele Covasna și 
Harghita. Episcop P.S. loan Selejan. 


IV. Mitropolia Olteniei, cu eparhiile: 

- Arhiepiscopia Craiovei, cuprizând județele Dolj, Gorj și Mehedinți. 
Arhiepiscop al Craiovei și Mitropolit al Olteniei 1.P.S. Dr. Teofan Savu. 

- Episcopia Râmnicului, dati judeţul Vâlcea. Episcop P.S. Ghe- 
rasim Cristea. 


V. Mitropolia Banatului, cu eparhiile: 

- Arhiepiscopia Timişoarei, cuprinzând judeţul Timiş. Arhiepiscop al 
Timișoarei și Mitropolit al Banatului I.P.S. Dr. Nicolae Corneanu. 

- Episcopia Aradului, lenopolei şi Hălmagiului, cuprinzând județele 
Arad şi Hunedoara. Episcop P.S. Dr. Timotei Seviciu. | 

- Episcopia Caransebeşului, cuprinzând judeţul Caraș-Severin. Epis- 
cop P.S. Dr. Laurenţiu Streza. 

- Episcopia Ortodoxă Română din Ungaria. Episcop P.S. Sofronie 
Drincec. 


Structuri diasporale în afara granițelor țării: 

- Mitropolia autonomă a Basarabiei, Chişinău. Arhiepiscop și Mitro- 
polit I.P.S. Petru Păduraru. 

- Mitropolia Ortodoxă Română pentru Germania şi Europa Centrală, 
Nirnberg. Mitropolit I.P.S. Dr. Serafim Joantă. 

- Arhiepiscopia Ortodoxă Română din America și Canada, Detroit. 
Arhiepiscop Nicolae Condrea. 

- Arhiepiscopia Ortodoxă Română pentru Europa Centrală și Meridi- 
onală, Paris. Arhiepiscop I.P.S. Dr. losif Pop. 

- Episcopia Ortodoxă Română de la Vârşet, lugoslavia. Episcop P.S. 
Dr. Daniil Stoienescu. 


Reorganizarea învățământului teologic. După 1989, ca urmare a 
mutaţiilor produse în societatea românească a apărut necesitatea ca și 
învățământul care până atunci era în grija Bisericii să fie reorganizat. Și 
aceasta mai ales datorită faptului că învățământul teologic, mediu şi supe- 
rior, a fost integrat în Ministerul Educaţiei. Concret, s-au înfiinţat noi 
seminarii, cel puțin câte unul pentru fiecare eparhie (pe lângă cele exis- 
tente s-au deschis altele la Râmnicu Vâlcea, Roman, Galaţi, Baia Mare, 
Alba-Iulia, Suceava, Turnu Măgurele, Tulcea, Brașov, Giurgiu, Botoșani, 
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Dorohoi, Piatra Neamţ, Mănăstirea Agapia) şi mai multe Facultăţi de 
Teologie sau secții de teologie în cadrul unor universități (Facultăți de 
Teologie la Iaşi, Cluj, Oradea, Arad, Craiova, Alba Iulia, Timișoara, Târ- 
govişte, Pitești, secții de Teologie Litere la Constanța, Galaţi, Baia Mare). 


„» Precizăm şi faptul că beneficiind de libertate deplină, Biserica a înființat în 
cadrul Facultăţilor de Teologie, și nu numai, noi secții sau specializări, 


cum ar fi: Teologie Litere - Limbă română, Teologie Litere - Limbă străină, 
Teologie Asistenţă socială, Teologie Patrimoniu etc. 


Canonizarea sfinţilor români din iunie 1992. Cea de-a doua cano- 
nizare din istoria Bisericii noastre a avut loc la 22 iunie 1992. Au fost 
trecuți în calendar următorii sfinți: Cuviosul Gherman din Dacia Pontică, 
trăitor în veacurile IV-V (prăznuit la 29 februarie), Sfântul Ierarh Ghelasie 
de la Râmet (sec. al XV-lea, prăznuit la 30 iunie), Cuviosul loan de la 
Prislop (sec. al XV-lea, la 13 septembrie), Sfântul Ierarh Leontie de la 
Rădăuți (sec. al XV-lea, la 1 iulie), Cuviosul Daniil Sihastrul de la Voronef 
(sec. al XV-lea, la 18 decembrie), Cuvioasa Teodora de la Sihla (sec. al 
XVII-lea, la 7 august), Sfântul Ierarh Antim Ivireanul (mitropolitul 
Ungrovlahiei, ţ1716, la 27 septembrie), Cuviosul Antonie de la lezerul- 
Vâlcea (sec. al XVIII-lea, la 23 noiembrie), Preoții mărturisitori Moise 
Măcinic din Sibiel şi Ioan din Galeș (sec. al XVIII-lea, la 21 octombrie), 
Cuviosul loan Hozevitul (41960, la 5 august), Binecredinciosul domn 
Stefan cel Mare (f 2 iulie 1504) şi Sfinții Martiri Constantin Brâncovea- 
nu, cu fiii săi Constantin, Stefan, Radu şi Matei şi sfetnicul lanache 
(71716, prăznuiţi la 16 august). 

Tot atunci s-a hotărât generalizarea cultului unor sfinți care au pătimit | 
pe pământul românesc, precum și instituirea „Duminicii tuturor sfinților 
români” — în prima Duminică după cea a tuturor sfinților”. | 

Mai amintim faptul că în perioada de după 1989 s-au înregistrat rea- 
lizări remarcabile în toate aspectele vieții bisericești. Sub raport misionar- 
pastoral, au fost reînfiinţate unele asociaţii ale mirenilor: Oastea Domnului, 
Frăția Ortodoxă Română, Asociația Națională a Femeilor Ortodoxe, A4so- 
ciația Studenţilor Creștini Ortodocși, Liga Tineretului Ortodox Român, 
Asociaţia Medicilor şi Farmaciștilor Ortodocși etc. Din aceeași perspec- 
tivă, unele eparhii, pentru o mai bună lucrare misionară, au înființat posturi 
proprii de radio (Trinitas-lași, Renașterea-Cluj). 

Din punct de vedere social-filantropic, a fost reluată activitatea Bise- 

„ricii întreruptă în mod abuziv de regimul comunist. În acest sens au fost 
înființate mai multe asociaţii caritative, iar la nivel de Patriarhie a fost creat 
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un sector special — Diaconia. În cadrul aceluiași program social-filantropic, 
au fost numiţi preoți de caritate în azile de bătrâni, spitale, penitenciare etc. 

În ce priveşte viața monahală, menţionăm că s-au redeschis aproape 
toate mănăstirile și schiturile desființate în mod abuziv prin decretul 
410/1959, dar s-au deschis şi alte aşezăminte monahale noi. 

Fără îndoială că nu putem trece cu vederea grija Bisericii noastre față 
de românii din Basarabia, motiv pentru care în 1992 a fost reactivată 
Mitropolia Basarabiei, sau faţă de cei din diaspora. 


Filantropia în Ţările Române 


Filantropia în Ţara Românească 


Biserica noastră, mădular al trupului Ortodoxiei, asemenea Bisericii 
primare a activat atât pe latura sacramentală şi culturală, cât și în domeniul 
filantropiei practice sau al asistenţei sociale. 

După modelul bizantin, în care societatea era profund religioasă, la fel 
și în Țările Române, o dată chiar cu existența formațiunilor politice, dar în 
special după constituirea statelor românești feudale, a existat o strânsă le- 
gătură şi o bună colaborare între Biserică și Stat. 

Domnul se considera și se purta ca un fiu al Bisericii, iar faptul că era 
domn, era „din mila lui Dumnezeu”. În această calitate aveau datoria de 
a sprijini Biserica. Aşa se explică de ce domnitorii noștri au ctitorit foarte 
multe biserici și mănăstiri, pe care le-au înzestrat cu toate cele necesare în 
vederea desfășurării în cele mai bune condiții a activităţii lor liturgice, cul- 
turale şi sociale+80, 

În același context, de remarcat faptul că, „în preambulul tuturor hri- 
soavelor prin care se întemeiază bisericile şi mănăstirile, se găsesc, fără 
excepție, nesfârșite cuvinte de slavă pentru virtutea cea mai dragă româ- 
nilor milostenia, căci ea este cea mai aleasă și mai lăudată '%8!. 

Pe de altă parte, faptul că domnitorii au avut duhovnici, sau la curte au 
avut ierarhi, a făcut ca ei să fie formați într-un spirit creștin, care se concre- 
tiza prin ctitorirea de biserici, dar și prin grija faţă de săraci și de bolnavi. 
Elocvent în acest sens este Neagoe Basarab, care, așa cum rezultă din Învă- 
țăturile către fiul său Teodosie, avea o formație eminamente creştină. 

Boierii şi cei care erau în preajma domnitorului s-au angajat şi ei în 
activităt similare: de ctitorire de biserici şi de aşezăminte sociale. 

Inspiraţi din modul de viaţă religioasă bizantină, domnitorii, pe de o 
parte, făceau consistente danii în special mănăstirilor, iar pe de altă parte, 
acordau scutiri de impozite, ajutând în acest mod la creşterea posibilită- 
ților economice ale mănăstirilor, ceea ce permitea desfăşurarea acţiunilor 
filantropice. 
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Din această perspectivă, trebuie să menţionăm faptul că dacă această 
activitate se adresa iniţial săracilor, cu vremea ea s-a diversificat şi îmbu- 
nătățit, cunoscând forme complexe (asistența săracilor, aziluri, ospicii, 
frății, bresle, xenoane, bolnițe mănăstirești, spitale, case pentru orfani şi 
activități filantropice ocazionale — în special în situaţii de război). 


Repere ale activităţii filantropice din Ţara Românească. Cea din- 
tâi formă de filantropie a constituit-o cea a săracilor*?. Înainte de toate se 
impune cu necesitate sublinierea că în Biserica Ortodoxă însuşi cultul 
divin are un profund caracter filantropic. Căci, ce înseamnă mesele care 
au loc la pomenirile pentru cei adormiți? Ce semnificaţie au hainele care 
se oferă pentru cei trecuţi la Domnul? Ce rost are aducerea și împărțirea de 
alimente la anumite slujbe? De asemenea, este necesar să precizăm și 
faptul că în Biserica noastră, asemenea Bisericii bizantine, activitatea 
filantropică nu a fost numai o atribuţie a clerului, ci ea a fost opera tuturor 
membrilor ei, indiferent de poziția pe care o ocupau. 

La început, asistenţa săracilor se concretiza prin acordarea de milostenii 
cu prilejul hramurilor, a târnosirilor de biserici, dar mai ales la praznice*?. 

După înființarea Mănăstirii Vodița de către Sfântul Nicodim (1406)%4 
în secolul al XIV-lea, cu hramul Sfântul Antonie, ocrotitorul copiilor şi al 
monahilor, aceasta a fost înzestrată de către Vlaicu Vodă (1364-1377) cu 
moșii și venituri. În actul de danie, prin care domnul dăruia satul Jidov- 
ştita, se spune că satul „să fie slobod de toate dările şi muncile domnești și 
de toate”. Același document mai prevedea ca „la hramul mănăstirii, e- 
gumenul Vodiţei să primească 1000 de perperi în bani pentru ospățul 
îndătinat 45, 

Influenţa benefică și puternică, în același timp, a lui Nicodim de la Tis- 
mana a făcut ca și Dan Voievod (1383-1386), în 1386, iar apoi Mircea cel 
Bătrân (1386-1418), să facă aceleiași mănăstiri o serie de donaţii „pentru ca 
toţi câţi veneau la pragul Bisericii, să primească ajutoare în natură "46. 

Neagoe Basarab (1512-1521), în lucrarea amintită, dedică un întreg 
capitol problemei săracilor și modului cum aceștia trebuie ajutați, în- 
demnându-l pe fiul său să-i miluiască“”, 

Dacă la început Biserica din Țara Românească ajuta pe teţi săracii, în 
general pe toţi cei care solicitau ajutorul ei, fără a avea o evidenţă foarte 
strictă a lor, cu vremea Biserica i-a adunat pe săraci în jurul ei, organi- 
zându-i sub forma așa-numitelor frății. 

Organizaţi, săracii puteau fi mai bine cunoscuţi și mai eficient ajutaţi. 
Scopul întrajutorării săracilor de către Biserică a fost de a-i scoate din 
impasul în care se găseau pe cei care se aflau în necazuri de scurtă durată 
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(bolnavi de boli vindecabile, orfani, cei aflaţi în închisori, prizonierii ş.a.) 
şi de a oferi ajutor permanent Celor care nu se puteau întreține (văduve, 
bolnavi incurabili, orbi ș.a.)%88. 

Obiceiul de a oferi milostenie săracilor îl întâlnim și cu prilejul ctito- 
ririi de mănăstiri și biserici. De asemenea, ierarhii, domnitorii și boierii 
lăsau prin testament anumite sume de bani destinate a fi folosite în scopuri 
filantropice. 

O altă sursă din care erau ajutaţi cei în lipsuri era așa numita „cutie a 
milelor”. Astfel, prin hrisovul din 10 decembrie 1775, domnitorul Ale- 
xandru Ipsilanti (1774-1782, 1796-1797) înfiinţează Epitropia obștească. 
Punctul 4 al hrisovului se referă la Casa de la Sfânta Mitropolie sau lada 
de milostenie, care va constitui începutul fondului din care aveau să se 
distribuie ațutoare celor săraci, văduvelor, invalizilor şi orfanilor. 

Acestor sume, le-am putea numi regulate, se adăugau taxele care se 
plăteau cu diferite ocazii: întronizarea mitropolitului sau a episcopilor și la 
hirotonia preoților. De asemenea, clericii erau obligați ca a treia parte din 
averea personală s-o lase prin testament aceluiași scop. În afară de sumele 
menţionate, la Cutia milelor mai intrau amenzile, mărfurile de contrabandă 
care se confiscau (cel în cauză fiind obligat să plătească şi aşa-numita 
„gloabă la cutie”), precum şi diferite sume provenite din anumite vânzări. 

Un reper important din istoria filantropiei în Țara Românească îl con- 
stituie cel inaugurat de Regulamentul Organic”. Acesta stabilea, cu pri- 
vire la asistența publică, înființarea „Casei făcătoare de bine și cele folosi- 
toare obștei”. Ea era condusă de un comitet alcătuit din trei persoane, în 
fruntea căruia se afla mitropolitul țării. Prima măsură luată de comitet a 
fost aceea de a înființa „Institutul pentru cerşetori”, care era deservit de un 
preot. Preotul „Institutului” avea datoria de a se îngriji de hrana și îmbră- 
cămintea cerșetorilor. Dacă numărul acestora era mai mare și preotul nu 
putea face față problemelor, mai ales de îngrijire, ei erau trimiși de către 
mitropolit la mănăstiri unde erau îngrijiți”!. 

O măsură cu caracter negativ în acest domeniu a luat-o domnitorul 
Alexandru loan Cuza (1859-1866) care, printr-o lege din 31 martie 1862 
impozita cu 10% venitul net „al mitropoliei, episcopiilor..., precum și al 
oricărui așezământ de binefacere" 2. 

O măsură similară cu efecte, de asemenea, negative pentru viața Bise- 
TICII Şi pentru lucrarea ei filantropică, a constituit-o legea care prevedea 
trecerea fondurilor mănăstirilor din Casa Centrală a Bisericii direct în vis- 
tieria ţării. 
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Însă legea care a lovit cel mai mult în activitatea filantropică a Bisericii 
a fost cea a secularizării averilor mănăstirești. Prin această lege Biserica a 
pierdut sursa principală care asigura desfășurarea lucrării filantropice. 

Evident că, Biserica, în ciuda dificultăţilor financiare cu care se con- 
frunta datorită reformelor amintite, nu și-a părăsit misiunea şi vocaţia de a 
sluji şi material aproapelui. Ea a căutat ca în noul context să găsească noi 
soluții care să permită o slujire filantropică, chiar de mai mici proporții. 
După această dată, Biserica a inițiat o serie de asociaţii din care făceau 
parte clerici şi mireni, tocmai cu scopul de a continua tradiţia filantropică. 
Ca forme de filantropie în această perioadă cunoaștem: aziluri, cantine ale 
săracilor, ajutoare în bani, cărți ş.a. Cu diferite ocazii, Biserica iniţia co- 
Jecte în scopul întrajutorării celor în nevoie. 

După primul război mondial, când problemele sociale s-au accentuat, 
s-a simţit acut nevoia reactivării și chiar înmulțirii așezămintelor cu scop 
social-filantropic. Din statisticile efectuate în 1936 rezultă că erau înregis- 
trate 521 unităţi de asistență socială, din care 471 erau particulare". 
Acestea din urmă, chiar dacă nu erau patronate direct de Biserică, au fost 
înfiinţate de fii ai ei și cu binecuvântarea ei. Acum, Biserica nu mai putea 
iniția și susține multe așezăminte filantropice, cum a făcut odinioară, pen- 
tru că posibilitățile ei materiale, destul de precare, nu permiteau o acti- 
vitate filantropică de proporţii. 

După cel de-al doilea război mondial, Biserica noastră a sprijinit 
înfiinţarea de comitete de asistenţă socială a invalizilor, orfanilor, văduve- 
lor şi a celor rămaşi fără adăpost. Sprijinul ei s-a manifestat concret prin 
organizarea cantine! pentru săraci, pentru orfani etc. 

După 1948, Bisericii nu 1 s-a mai îngăduit să activeze pe planul slujirii 
practice, deoarece, în concepția comunistă, Statul avea grijă de toate. Într-o 
societate comunistă nu există nici săraci, nici probleme sociale, prin 
urmare, din acest punct de vedere, nici Biserica nu „avea” ce să facă. Cu 
toate acestea, până în decembrie 1989, Biserica a avut și a găsit suficienți 
săraci, fie în parohie, fie în aziluri, leagăne, spitale ş.a.m.d. pe care 1-a aju- 
tat. Chiar dacă s-a schimbat contextul politic și economic, misiunea Bise- 
ricii a rămas aceeași și Biserica a fost mereu conştientă de această lucrare. 
De aceea, chiar dacă nu avea nici mijloacele și nici contextul de altă dată, 
ea a căutat să-și împlinească misiunea în noile condiții. 

Patericul românesc, părinți şi mireni în vârstă, dau mărturie despre 
filantropia pe care Biserica a practicat-o și în această perioadă grea din 
istoria Ţării şi a Bisericii 45. 

Cu tot efortul şi toată bunăvoința niciodată nu vom putea şti câţi s-au 
folosit de ajutorul material al Bisericii, chiar în perioada comunistă, însă 
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ştim suficient pentru a putea afirma cu tărie: Biserica noastră este o Bi- 
serică filantropică. 


Instituţii filantropice în Ţara Românească. Asistenţa săracilor. 
Azilul săracilor de la Măţău“”. Despre existența unor aziluri, în cazul 
nostru cel de la Măţău, avem informaţii încă din vremea lui Neagoe Basa- 
rab (1512-1521). 

O atitudine binevoitoare față de cei aflați în azil a avut și Alexandru 
Iliaș (1629-1632), fiu duhovnicesc al mitropolitului Matei al Mirelor**. 

Un hrisov al lui Matei Basarab (1632-1654) atestă că toţi voievozii de 
la descălecare și până la Basarab au reînnoit privilegiile acordate azilului 
de la Măţău“”. 

Duca- Vodă, la îndemnul mitropolitului Varlaam, prin hrisoavele din 
1672 și 1674, reînnoiește drepturile săracilor din Câmpulung și privilegiile 
locuitorilor din Măţău. Același azil este sprijinit și mai târziu, atât prin pur- 
tarea de grijă a mitropoliților, cât și a domnitorilor. Astfel, amintim că dom- 
nul Serban Cantacuzino (1678-1688), la 25 aprilie 1682, la îndemnul mi- 
tropohtului Teodosie, (1668-1672, 1679-1708), întărește hrisovul referitor 
la azilul amintit. La fel, domnitorul Nicolae Mavrocordat (1715-1716), în 
1716, acordă o deosebită atenţie aceluiași azil5%,. 

Important de subliniat faptul că în actele sale scoate în evidenţă ideea 
că el nu face ceva cu totul nou, ci că întărește „mila” care exista încă din 
vremea lui Neagoe Vodă. Apoi, el transferă grija față de azilul de la Măţău 
mitropolitului Grigorie al II-lea (1760-1787), practic Bisericii. De aseme- 
nea, Şi el contribuia la acest act filantropic cu suma de 300 de taleri lunar, 
bani ce urmau a fi administrații de mitropolit. 

După această dată, 1761, nu mai avem nici o informație despre acest 
azil probabil, din cauza dizolvării armatei românești, nu au mai apărut noi 
mișei. Cu alte cuvinte, cei care au existat până în vremea lui Constantin 
Mavrocordat au fost îngrijiţi în azil, însă după petrecerea lor, nemai- 
existând o armată de Stat, categoria acesta efectiv a dispărut. 


Alte aziluri. Există informaţii potrivit cărora, încă înainte de 1754, în 
Târgovişte fiinţa azilul Doamnei Bălașa Brâncoveanu, cea despre care ma- 
rele istoric Nicolae Iorga scria: „a multe moaşte ale sfinților împodobitoare, 
săracilor miluitoare, credinței dereapte râmnitoare și lucruri scumpe puru- 
rea lucrătoare și a toată sărăcimea, oameni pătimaş, ca o destoinică ajută- 
toare” 51. Acelaşi mare istoric afirma că „Ea făcu aici (în Târgovişte, n.n.) 
casele unui adăpost pentru săraci, precum altul fusese făcut la Simidreni, iar 
al doilea la de'naintea porţii bisericii din Mănăstirea de la Argeş, încă din 
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vremea lui Neagoe **. Azilul ridicat de ea se situa lângă Biserica Sfânta 
Vineri (din Târgovişte), fiind considerat primul azil organizat pentru să- 
racii de la nois%. 

Informaţii lapidare avem despre așezământul din mahalaua Ceaușului 
David care a fost întemeiat de Misail Monahul, probabil în 1763. 

Nepotul lui Misail Monahul, Panait Băbeanu, a zidit din piatră bise- 
rica din mahalaua Ceaușului David, unde se afla şi o icoană făcătoare de 
minuni a Maicii Domnului, de unde şi numele mahalaua icoanei. O dată 
cu ctitorirea noii biserici, Panait Băbeanu mai ridică încă 12 chilii pentru 
călugăriţe şi femei sărace“. 

Ceva mai târziu, în 1784, Mihail Sutu (1819-1821) a mai adăugat 
câteva mii de bani „ca să fie pentru cheltuielile bolnavilor ce vin după 
aiurea și năzuiesc la ajutorul Născătoarei''5%. Așa cum rezultă și din această 
ultimă informaţie, așezământul întemeiat de Misail Monahul, initial numai 
pentru săraci, cu vremea găzduiește și bolnavi. 

De la începutul secolului al XIX-lea se păstrează o informație po- 
trivit căreia Biv Ceauș Agiesc Ghinea Speteanu întemeiază în Valea 
Scheilor5% o şcoală unde „învață copii de pomană”. Tot aici ridică și 
„Câteva odăi de sărace văduve”, pentru care primește de la domnitorul 
Caragea (1812-1818) câteva scutiri. Faptul că documentul menţionează 
prezența unor văduve sărace a făcut pe cei care s-au ocupat de așeză- 
mintele filantropice-medicale ale țării noastre să afirme că este vorba de 
un azils0, 


Ospiciis%. Pentru că acest termen este relativ nou, el nu apare în do- 
cumentele vechi. Credința celor vechi era aceea că nebunii fiind posedați 
de diavol singurul tratament eficient îl constituie rugăciunea. Așa se 
explică de ce ospiciile funcționau pe lângă mănăstiri și în special pe lângă 
cele în care se găseau icoane făcătoare de minuni sau moaște de sfinți*%. 
În această idee, semnificativă este informaţia potrivit căreia „preoţii de la 
noi erau recunoscuți pentru vindecarea nebunilor cu mijloace blânde și 
rugăciuni "510, 

Așa cum vom vedea, pe lângă mănăstiri, din timpuri destul de vechi, 
au existat aşa-numitele bolnițe (un fel de spitale). Cu vremea, numărul 
bolnavilor crescând s-a impus atât mărirea cât şi înmulțirea acestora. În 
aceste bolnițe, pe lângă bolnavii fizic se aduceau și bolnavii psihics!!. 

Un prim ospiciu cunoscut este cel de la Sfânta Vineri din București 
care a fost întemeiat în jurul bisericii cu același nume, ridicată pe la 1645 
de Nicolae Spătarul din familia Năstureilor. Aici se găsea icoana făcătoare 
de minuni a Cuvioasei Maicii Parascheva. 
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Al doilea ospiciu era situat la Mănăstirea Sărindar*!?, unde se găsea 
icoana făcătoare de minuni a Maicii Domnului, icoană considerată "izvor 
de tămăduire tuturor celor ce aleargă cu evlavie și cu credință, draci go- 
nind, orbii, slăbănogii și tot felul de boale și neputințe tămăduind"S'3. 

Cel de-al treilea ospiciu cunoscut în Țara Românească și care a func- 
țonat mai multă vreme, a fost cel de la Biserica Dudu din Craiova*'f. Și la 
această mănăstire, asemenea celorlalte mănăstiri în jurul cărora funcționau 
ospicii, se află icoana făcătoare de minuni a Sfintei Fecioare Maria. 

La același capitol mai amintim de Mănăstirea Gherghița (în apropie- 
rea Bucureștiului). Aceasta, datorită rolului însemnat pe care l-a avut în 
asistenţa bolnavilor psihic a şi fost numită Malamucul sau Balamucis!5. 


Frăţii creştine de asistenţă în caz de moarte. Tot din considerente 
filantropice în Biserica noastră au luat ființă şi s-au organizat așa-numitele 
frății. Se cunoaște că în Țara Românească astfel de frății au existat în pe- 
rioada cuprinsă între secolele XVI-XIX. Despre numărul lor, locul unde 
au funcționat, organizarea lor și durata funcționării lor nu avem decât su- 
mare informații. | 

Prima dintre aceste /rății este cea a cioclilor. Aceasta se ocupa de în- 
mormântarea creştinească a săracilor. Ea funcționa sub patronajul Bise- 
ricii, dar și cu ajutorul Statuluis!6. 

A doua frăție cunoscută este frăția creştină de la Spitalul Colțea. A- 
ceasta, potrivit informaţiilor existente, a fost întemeiată de Mihai Can- 
tacuzino. Membrii acestei frăţii trebuiau să plătească un leu anual, pentru a 
avea dreptul de pomenire la slujbele bisericeşti. 

După moarte, frăția se ocupa de organizarea parastaselor foştilor lor 
membri, potrivit tradiţiei Bisericii noastre. Ca și în cazul celorlalte in- 
stituţii sociale și aceste frății cu serviciile lor au fost preluate de Stat, care 
şi-au continuat mai mult sau mai puţin activitatea. 


Bresle. Breslele constituie cele mai vechi organizaţii (asociaţii), aflate 
sub patronajul Bisericii și al Statului. Ele s-au născut din necesitatea de a 
se crea o solidaritate între membrii aceleiași meserii. Perioada în care au 
luat fiinţă este cea considerată a fi cuprinsă între secolele al XVI-lea și al 
XVII-lea. 

Ele au început în chip de frății creştine, strânse în jurul Bisericii, cu un 
sfânt ocrotitor, la prăznuirea căruia se adunau toţi membrii, se cunoșteau şi 
discutau problemele specifice meseriei. 

În Tara Românească se cunosc două astfel de bresle: la Câmpulung și 
la Bucureştis!?. Cât priveşte fondurile lor, acestea se colectau din con- 
tribuție publică, de către Biserică, care a introdus un fel de cutie a milelor. 
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Sumele adunate erau folosite pentru ajutorarea membrilor bolnavi, in- 
firmi, bătrâni sau pentru înmormântăris!$. 

După anul 1775, o dată cu trecerea asistenţei publice din grija Bisericii 
în subordinea Statului, şi statutul acestora se schimbă. În bresle se intro- 
duce principiul asistenței mutuale în cazuri de boală sau de alte nenorociri. 

Cu vremea aceste instituţii, mai cu seamă după ce asistența publică, cu 
toate așezămintele ei, au fost preluate de către Stat, nu au mai funcționat în 
forma lor inițială, lipsindu-le duhul Bisericii care le-a patronat. 


Xenoane. Dintre formele de filantropie cunoscute de Biserica noas- 
tră, primirea și adăpostirea străinilor, a pelerinilor și a călătorilor se numără 
între cele mai frecvent practicate. 

Toţi cei care băteau la porțile mănăstirilor erau primiți și găzduiți cu 
multă dragoste, având conştiinţa că primesc și găzduiesc pe Hristos Însuși, 
„căci flămând am fost și Mi-aţi dat să mănânc...” (Matei 25, 35 ș.u.). Măr- 
turie în acest sens, înainte de toate, stă faptul că fiecare mănăstire, până as- 
tăzi, are case sau chilii cu destinaţie precisă pentru acest scop, arhondaricul. 

Chiar dacă Biserica noastră a practicat acest mod de filantropie din 
cele mai vechi timpuri (deoarece porunca Mântuitorului şi practica bizan- 
tină sunt foarte vechi), informaţiile documentare care confirmă această 
slujire datează de mai târziu, anume din secolul al XVI-lea. Prima infor- 
maţie de acest gen este cea legată de xenodochiul de la Simidreni'?-Argeș, 
şi datează din 24 iulie 1542, din vremea lui Vladislav al IIl-lea520. 

Având în vedere locul unde era amplasat, chiar dacă nu se cunoaște cu 
siguranță, putem deduce cu destul de multă ușurință că el folosea călăto- 
rilor şi străinilor atraşi de moaștele Sfintei Filofteia”?. 

După mutarea capitalei și a Mitropoliei la Bucureşti, schimbarea 
condiţiilor şi a contextului economic, circulația pe drumul Câmpulung- 
Curtea de Argeș s-au redus simţitor, încât xenonul s-a transformat într-un 
han, pierzându-și în acest mod caracterul filantropic. 


Bolnițes?. Între formele cele mai cunoscute și mai larg răspândite de 
filantropie, bolniţele ocupă un loc central. 

Dacă pentru perioada de început a existenţei acestora avem puține 
informaţii, cu vremea numărul lor crește. Întâlnim bolnițe aproape pe lângă 
toate marile mănăstiri. Deja din secolele al XVII-lea şi al XVIII-lea insti- 
tuția bolnițelor apare ca fiind aproape generalizată în Ţările Române. 

Numeroase documente menţionează prezenţa bolnițelor în cadrul anu- 
mitor vechi mănăstiri. Și astăzi se pot vedea bisericuța bolniţei de la Cozia, 
Bistrița, Hurezi, Polovragi sau de la Câmpulunge-Muscel. 
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Cum am afirmat deja, de regulă, mănăstirile mari au avut și bolniţe. 
Ele, pe lângă activitatea culturală și lucrarea duhovnicească, au cunoscut o 
deosebită activitate și în plan filantropic-social. Astfel, în documente în- 
tâlnim expresiile: bisericuța bolniței, paraclisul bolniței sau, numai sim- 
plu, bol/nițăs%. 


Bolnița de la Vodița. Cât priveşte apariția bolnițelor, cea dintâi ates- 
tată documentar este cea de la Mănăstirea Bistriţa. La nivel de ipoteză, cea 
dintâi bolniţă pe teritoriul românesc este cea de la Schitul Jghiabul. Po- 
trivit cercetărilor efectuate, la noi termenul de bolniță apare mai târziu 
(1524). Prin urmare, nu se poate face afirmația că „la noi se poate vorbi de 
bolniţe după venirea în Ţara Românească a Sfântului Nicodim de la Tis- 
mana”*4, În orice caz, începuturile acestei forme de filantropie trebuie 
căutate în legătură cu întemetere şi recunoașterea Mitropoliilor. Cum Sfân- 
tul Nicodim a venit la noi aproximativ în această perioadă și cum el s-a 
îngrijit de reorganizarea monahismului la noi, a fost foarte uşor ca și înce- 
puturile bolniţei să fie puse în legătură cu el, însă considerăm că apariția 
lor nu se datorează lui, cel mult el le-a dat un nou impuls. 


Bolniţa de la Simidreni. Din documentul datat cu 24 iulie 1542, citat 
în contextul xenonului de la Argeș, rezultă și prezenţa unei bolniţe men- 
ționate explicit. În documentul respectiv se spune că domnitorul Vladislav 
dădea poruncă „locului și locaşului numit bolniză de la Simidreni, unde 
este hramul Sfântului și slăvitului Mare Mucenic Dimitrie şi celor ce 
trăiesc în acest sfânt loc... să le fie pentru hrana fratilor de la bolniţă..., 
toată cășăria, oricât se va alege din județul Pădureţului "*?*. 

După cum afirmă cercetătorii“, aşezarea pare să fie foarte veche, 
„dacă ţinem seama de forma latină a numelui „sân”, care lasă să se înţe- 
leagă că acolo s-a aflat de mult un locaș bisericesc, mănăstioară sau schit, 
cu hramul Sân Medru'5”. Cum este și firesc, locuitorii şi-au primit numele 
de la numele bisericii. 

În Țara Românească mai cu seamă mănăstirile mari aveau şi bolniță. 
Din această perspectivă nu se putea ca o mănăstire de dimensiunea si im- 
portanţa celei (de la Argeș) să nu aibă și bolniță, având în vedere că aici 
era şi capitala țării*?. Apoi, toate mănăstirile mari din Bizant și Athos, 
Serbia și Bulgaria erau înzestrate cu bolniţă și xenon. 

Cercetările întreprinse după 1950 au scos la iveală pe latura de nord a 
Bisericii „Sfinţii Voievozi , cimitirul bolniţei. Preotul Budescu, paroh al 
Bisericii „Sfinții Voievozi-bolniţa în anul 1970, relata că în 1927 clădirea 
bolniţei mai era parțial în picioare, făcând totodată şi o descriere a ei5%. 


279 


Alte bolnițe. Cea mai veche bolniță atestată documentar, cum arătam 
mai sus, este cea de la Mănăstirea Bistrița, ridicată de Barbu Craiovescu 
(1497-1520). Aici se află moaștele „prea Sfântului şi făcătorului de minuni 
Grigorie Decapolitul mai ales în vreme de ciumă "5%. 

La această mănăstire, Neagoe Basarab înălța, la 1508, bolnița Sfinții 
Apostol care era foarte căutată pentru vindecare, mai ales datorită moaș- 
telor Sfântului Grigorie. 

Pe valea Oltului, la nord de Călimăneşti, peste drum de Mănăstirea 
Cozia, se află o clădire ridicată pe locul vechii bolniţe din secolul al 
XVI-lea. Placa de marmură aflată pe unul din pereții clădirii are urmă- 
toarea inscripţie: „Această casă a fost dintr-un început a bolniţei Sfintei 
Mănăstiri Cozia (subl. n.), iar cu curgerea vremii năruindu-se, în anii 
1964-1965 s-a preînnoit precum se vede”. 

Într-o fotografie aparținând familiei Cantacuzino, datată 1900-1906, se 
observă o clădire ce azi nu mai există și care în documente apare cu numele 
de casă de primire sau casă de primiti”. Important de subliniat faptul că în 
unele hrisoave din vechime (cele din vremea lui Vlaicu Vodă, Mircea cel 
Bătrân și Neagoe Basarab) termenul de casă de primire se referă şi la lo- 
cuințele destinate adăpostirii temporare a bolnavilor mintali**%. 

De asemenea, se aminteşte de bolnița Mănăstirii Dintr-un Lemn, atri- 
buită Ancuţei, fiica doamnei Chiajna și a lui Mircea Ciobanu (1545-1554, 
1558-1559), unde a fost adusă o icoană făcătoare de minuni a Maicii 
Domnului. Întrucât această mănăstire este de călugărițe, aici veneau numai 
femei. 

Mărturii despre existența unei bolnițe avem şi de la Mănăstirea Sa- 
dova (Dol]), ctitorie a Craioveștilor, ridicată între anii 1692-169354. 

Bolniţa nu putea să lipsească de la Mănăstirea Hurez. Bolniţa de aici a 
fost construită în anul 1696. Din pisania ce se găsește deasupra ușii de la 
intrare în bisericuţa-bolniţă reiese că soția lui Constantin Brâncoveanu a 
ridicat bolniţa „întru slava de Dumnezeu Născătoarei Fecioare și Stăpânei 
noastre''555, 

Că aici au fost îngrijiţi în afară de călugări şi bolnavi din afara mănăs- 
tirii rezultă din urma cercetărilor efectuate de arhitectul I. Traianescu5*6. La 
mănăstirea mare, zidită de Brâncoveanu, asemenea celor mai multe 
mănăstiri, se aflau părți din sfintele moaște ale Sfinților Fevronia, Pro- 
copie și Pantelimon, ele având un rol deosebit în vindecarea bolnavilors”. 

Tot de numele lui Brâncoveanu se leagă și mănăstirea care-i poartă 
numele: Brâncoveni. Amintim de această bisericuţă pentru că și ea, din 
1700, are o bolniţă, ridicată de ctitorul eis38. 
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Din secolul al XVIII-lea datează bolniţa mănăstirii de la Câmpulung 
Muscel care, după toate probabilitățile, a fost ridicată pe la 1718 de năs- 
tavnicul Teofan**. 


Cea mai de seamă bolniţă din secolul al XVIII-lea a fost cea a Epis- 
copiei Râmnicului.5 Aceasta a fost ridicată de episcopul Climent în anul 
1744, o dată cu un paraclis. Bolniţa se păstrează și astăzi în acelaşi stil, în 
timp ce casele din jur au suferit doar mici modificăris*!. 

Începând cu secolul al XIX-lea, bolnițele se reduc din ce în ce mai 
mult, structura lor fiind tot mai apropiată de cea a spitalului laic. Între 
bolniţele ridicate în acest secol amintim pe cea de la Mănăstirea Țigănești, 
ctitorie a banului Radu Golescu şi a arhimandritului Dositei de la Căl- 
dărușani. Bolniţa amintită este ridicată de logofătul bisericesc Nicolae Băţ- 
coveanu, care-i dăruiește o moșie în Vlaşcas?. 

O altă bolniţă se leagă de numele Sfântului Calinic de la Cernica. 
Numărul din ce în ce mai mare de oameni bolnavi, care căutau tămăduire 
la Cernica, a făcut ca, în timp, Sfântul Calinic să ridice aici o bolniță, în 
Ostrovul Sfântul Gheorghe, în anul 1824. 

De menţionat legat de această bolniță faptul că de aici provin două 
manuscrise cu conținut farmacoterapeutic, în prezent aflându-se la Biblio- 
teca Academiei Românes*. 


Spitale*+. Spitalele care au funcționat în Ţara Românească, și nu 
numai, pot fi împărțite în două grupe: spitale de lungă durată și spitale de 
scurtă durată. 


Spitale de lungă durată. Spitalul Colțea. Din informaţiile existente 
reiese că Spitalul Colțea a fost construit de Constantin Cantacuzino în 
perioada 1704-17155%. 

Că spitalul a fost construit în această vreme rezultă şi din cartea mitro- 
politului Antim Ivireanul, datată la 29 martie 1709, în care se arată că 
spătarul Cantacuzino „dintru a dumisale dreaptă agoniseală a făcut bolniţă 
și casa de străini, spre odihna și mângâierea întru Hristos a fraților noştri 
săraci care pătimesc de boală 5. 

Spitalul a fost construit în curtea mănăstirii care i-a dat şi numele“, în 
plin centrul orașului, în apropierea curții domnești şi a vămii orașului. 

Spitalul Colțea, datorită ctitorului ei care cunoscuse mai multe spitale 
ȘI care a preluat unele elemente atât din Apus cât și din spitalele turcești, s-a 
distins de celelalte spitale din Țara Românească. În nici un spital româ- 
nesc nu vom întâlni, ca la Colțea, prezenţa unei biserici mari — cu hramul 
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Sfinții Trei Ierarhi — și a trei paraclise: Sfânta Parascheva, Toţi Sfinţii şi 
Sfinţii Doctori fără de arginți. | 

Important de amintit este Așezământul în 32 de puncte al ctitorului, 
prin care acesta stabilește, în cele mai mici amănunte, modul de orga- 
nizare al spitalului. 

Începând cu secolul al XIX-lea spitalul are de înfruntat mai multe 
greutățis*, istoria lui distinctă sfârșindu-se în 1829 ca urmare a integrării 
lui în Eforia Spitalelor, singurul element creștin rămânând, până la 1948, 
prezenţa preotului. 


Spitalul Sfântul Pantelimon. În comuna Pantelimon de astăzi, în pe- 
ninsula lacului Colentina, se află locul unuia dintre cele mai însemnate 
așezăminte religioase și de asistență medico-socială din țară, Mănăstirea cu 
spital Sfântul Pantelimon. | 

Acest aşezământ, ctitorie a lui Grigorie Ghica al II-lea (1733-1735, 
1748-1752), a fost construit între anii 1735-1752, când domnitorul a dat 
un hrisov testament cu „orânduielile cuviincioase pentru administrarea și 
conducerea ctitoriei lui "550. 

Pentru biserica cu hramul Sfântul Pantelimon, ctitorul a reușit să ob- 
țină brațul drept al Sfântului pe care l-a așezat într-un relicvar de argint, 
dăruindu-l mănăstirii la 23 septembrie 1750. 

În anul 1832, prin ofisul din 2 aprilie, generalul Kiseleff hotărăşte ca 
cele trei spitale: Sfântul Pantelimon, Colțea și Filantropia să fie reunite 
într-o Eforie a Spitalelor, urmând ca cele trei fundaţii să fie administrate 
de către o epitropie independentă, însă sub controlul Eforiei*5!. După a- 
ceastă dată, așezământul Sfântul Pantelimon a cunoscut o deosebită dez- 
voltare, veniturile epitropiei atingând suma cea mai înaltă din timpul 
funcționării lui. 

Semnificativ este faptul că așezământul Sfântul Spiridon, o instituție 
filantropică prin excelență, pe lângă îngrijirea pe care o acorda bolnavilor 
şi săracilor, cum statornicea hrisovul de înființare, făcea și alte acte de 
filantropie**?. 

Amintim faptul că în incinta Mănăstirii Sfântul Pantelimon, la 1 no- 
iembrie 1868 a început să funcționeze Orfelinatul Sfântul Pantelimon, cu 
un număr de 60 de băieţi, cu timpul numărul lor ajungând la 100. Orfeli- 
natul a funcționat în cadrul mănăstirii până în 1881, când a fost preluat de 
Ministerul Instrucţiei Publice. 

Așezământul Sfântul Pantelimon a desfășurat cea mai bogată activi- 
tate filantropică din Mitropolia Ungrovlahieis. În acest sens amintim că, 


282 


în 1881, în incinta sa a luat ființă o școală pentru surdo-muţi, punându-se 
în acest mod bazele învățământului: special din România55*. 

Din 1926, așezământul Sfântul Pantelimon, o dată cu trecerea Eforiei 
Spitalelor Civile sub conducerea Ministerului Sănătăţii Publice, a fost ad- 
ministrat de aceasta. 

În plină perioadă comunistă, în 1977, biserica Mănăstirii Sfântul Pan- 
telimon a fost dărâmată, iar incinta transformată în han şi restaurant. 


Spitalul Gârlași-Buzăuss5. În ordine cronologică acesta este cel de-al 
treilea spital al Ţării Românești, după Colțea și Pantelimon. 

Acest spital a fost fondat în 1792, de către paharniceasa Maria Min- 
culeasa, în curtea bisericii care i-a dat şi numele, Gârlaşi. Biserica de aici 
fusese zidită de soțul ei, Mihail Mincu, pe moşia Gârlași, situată în partea 
de nord-est a orașului Buzău, din vremea când era medelnicer. 

Soţia paharnicului Mincu neavând copii, iar rudele din familia Mânăi- 
leștilor sau a Hrisoscoleilor fiind destul de bogate, îi lasă prin testament 
cea mai mare parte a averii sales. 

În 1881, Spitalul Gârlaşi s-a contopit cu cel comunal. După această 
dată lipsesc orice informaţii cu privire la spitalul din Buzău. 


Spitalul Filantropia“. Perioada cuprinsă între anii 1806-1812 re- 
prezintă, pentru Ţările Române, perioada ocupaţiei ruseşti. Acest timp a 
însemnat multă sărăcie, mizerie și boală. Comparativ cu numărul mare al 
bolnavilor, capacitatea celor două spitale existente, Colțea și Sfântul Pan- 
telimon, nu însemna nimic. 

Pentru a face faţă situaţiei grele create aproape toate casele de seamă 
din capitală au fost transformate în spitale ostășeşti. Întrucât nici acestea 
nu erau suficiente, rușii cereau să se construiască spitale de capacitate 
mare, care să aibă cel puțin 700 de locuri. 

Medicul de oraș, dar și al spitalului Sfântul Pantelimon, dr. C. Cara- 
caș, înființează în 1810 o subscripţie publică pentru ridicarea unui nou 
spital în București, care să adăpostească nemernicii străini (cei fără rude, 
bolnavii fără mijloace), oferindu-se în același timp, să le dea și consultații 
gratuit toată viaţa. 

Apelul doctorului Caracaș a găsit ecou în rândul populaţiei, care i-a 
răspuns cu entuziasm, în scurtă vreme cutiile milelor din București 
umplându-se, făcând astfel posibilă ridicarea spitalului. Așa a luat ființă, 
în 1811, spitalul săracilor bolnavi, numit, datorită modului cum s-a con- 
struit, Filantropia. 
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În anul următor ridicării lui (1816), domnitorul loan Caragea (1812- 
1818) a dat poruncă să se strângă bani pe la biserici în folosul spitalului. 


Spitalul Brâncovenesc. Acest spital, unul dintre cele mai renumite 
din țară, a fost fondat de Safta Brâncoveanu, prin diata sa din anul 183555, 
Insă ideea ridicării unui spital „pentru cei nevoiaşi” datează încă din anul 
1751 când Domnița Bălașa Brâncoveanu, mătușa Saftei, a clădit biserica 
și azilul ce-i poartă numele”, 

Gândul înființării acestui spital a fost nutrit şi de banul Grigorie Basa- 
rab Brâncoveanu (soţul Saftei Brâncoveanu). Se cade a aminti, în același 
context, în cîteva cuvinte, de ceea ce s-a numit „Așezămintele Brânco- 
veneşti””. Această instituție a luat ființă ca urmare a contopirii a două fun- 
dați distincte; Fundația Domniței Bălașa Brâncoveanu5% şi Fundaţia Bă- 
nesei Safta Brâncoveanu”!. Cele două fundaţii au fost înzestrate cu averi 
considerabile, din venitul cărora urmau să se întreţină. Privitor la titulatura 
spitalului, precizăm faptul că, în corespondența păstrată, până în anul 1844, 
aceasta era de „Direcsia spitalului”, iar după această dată s-a adoptat denu- 
mirea de „Epitropia Așezămintelor Brâncoveneşti "562, 


Spitale de scurtă durată. Spitalul Obedeanu — Craiova“. Acest spi- 
tal, potrivit mărturiilor existente, a fost înfiinţat de către Constantin Ma- 
vrocordat (1730, 1731-1733, 1735-1741, 1744-1748, 1756-1758, 1761- 
1763) în 1737. Spre deosebire de alte spitale, în cazul de față nu se cunosc 
prea multe amănunte despre fondarea lui. 

Paharnicul Obedeanu a început zidirea unei mănăstiri în Craiova. La 
terminarea ei, în 1753, el a înzestrat-o cu moșii, vie etc. Patru ani mai 
târziu (în 1757), tot aici, Constantin Mavrocordat a ridicat „2 case cu 12 
paturi pentru săraci neputincioşi bolnavi și așezământ și doctor pentru tă- 
măduirea de rane'5%, 

Scutit de dări şi dăruit cu privilegii, spitalul şi-a desfășurat activitatea 
până în 1775, când moștenitorii familiei Obedeanu nu mai respectă dispo- 
ziţiile fondatorului. Acum intervine episcopul Râmnicului, care adresează o 
cerere domnitorului Alexandru Ipsilanti, prin care solicita aprobarea ca 
aici să se înființeze o școală (un seminar) pentru pregătirea candidaților la 
preoțiest:. 

În urma unor neînţelegeri, la 28 august 1794, domnitorul Alexandru 
Moruzi hotărăște închiderea definitivă a spitalului Obedeanu și înfiinţarea 
la această mănăstire a unei școli de învățământ obștesc, permițând doc- 
torului orașului să locuiască în el, probabil cu scopul de a îngriji (și) de 
elevi. 
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Spitalul Dudești. Acest spital a luat ființă în anul 1795, ctitor fiind 
domnitorul de atunci al Ţării Românești, Alexandru Moruzi (1793-1796, 
1799-1801). 

Spitalul a fost terminat în anul 1796, la lucrări contribuind și Mănăsti- 
rile Cozia, Tismana şi Câmpulung. O dată cu spitalul a fost ridicată și o 
biserică cu hramul Sfinţilor Haralambie, Alexandru și Visarion cu două 
intrări: una spre spital și alta spre orașs66. 

În afara activităţii sale curative, spitalul Dudești mai avea și alte 
obligaţii profilactice, anume aceea de a interveni atunci când se iveau 
focare infecto-contagioase în țară, în vederea înlăturării lor. 

Anul 1825 reprezintă un reper important din existenţa spitalului, în- 
trucât acum același domnitor Grigorie Ghica (1822-1828) hotărăşte tre- 
cerea spitalului în grija „Departamentului Obştirilor și sub Eforia Mitro- 
politului țării "56. 

În perioada care a urmat, destinația sa a fost schimbată, funcționând 
mai întâi ca penitenciar (după 1835), iar în 1848 şi după aceea drept ca- 
zarmă pentru oștile străine care au intrat în Bucureşti. Prin ofisul domnesc 
din 1851, Spitalul Dudești a fost transformat în spital de boli venerice. 
Ultimile știri despre acest așezământ merg până prin 1859-18605. 


Spitalul Ionașcu-Slatina5%. Negustorul Ionașcu din Slatina a ridicat o 
biserică închinată Sfinților Nicolae, Dimitrie şi Gheorghe. Aici, ctitorul 
dorea să ridice și un spital. Nu știm însă, când și în ce împrejurări s-a ridicat. 

Într-un act din 1797, semnat de Neaga, soția lui Ionașcu, se face po- 
menire de spitalul „ce s-a început a se face de răposatul soț” și pe care ea 
se obligă a-l continua”s%, 


Spitalul din Târgoviște“! Pentru bolnavii din Târgoviște, ca și pen- 
tru străinii care poposeau aici, la 31 ianuarie 1822, s-a dat voie locuitorilor 
din Târgoviște să facă spital cu patru camere și casă pentru locuința doc- 
torului, casă pentru spițărie și spițer, cu toate cele necesare bolnavilor. 

“Sursa de întreţinere pentru spital era compusă din taxa (o para la leu) 
din afacerile ce se încheiau la târgul ce se ţinea în toată vinerea pe moşia 
oraşului și venitul de la cutia milei a fiecărei biserici din oraș. Străinii 
aflați în călătorie prin oraș, dacă doreau, puteau să plătească ceva, dacă nu, 
nu erau obligați. 

După ce clădirea a fost ridicată și toate cele necesare procurate, s-a 
constatat că nu erau bolnavi, „deoarece neobișnuiți fiind cu spitalul, îşi 
fac boalele prin casele lor, părându-li-se spitalul scurtarea vieţii lor'”'572. 
Pentru ca banii cheltuiti să nu fie irosiți, moșnenii din Târgovişte au cerut 
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ca spitalul să fie mutat la Biserica „Sfântul Nicolae”; unde să funcționeze 
ca școală, ceea ce, în septembrie 1824, domnitorul a aprobat55. 


Asistenţa acordată de Biserică orfanilor. Informaţiile privitoare la 
această formă de filantropie sunt destul de sărace, până în secolul al 
XVIII-lea acestea lipsind cu desăvârșire. Însă, având în vedere, pe de o 
parte, importanţa de care aceştia se bucură în învăţătura Mântuitorului 
(Mt. 19, 13-14), iar, pe de alta, grija pe care le-au acordat-o bizantinii, cei 
care au constituit modele de filantropie pentru noi, nu putem concepe ca 
ei să nu fi fost în atenția Bisericii noastre din acest punct de vedere. 

Nu ne putem nici măcar imagina că în trecutul poporului nostru nu au 
existat copii săraci, bolnavi sau orfani care să fi avut nevoie de grija și aju- 
torul Bisericii. De asemenea, dacă citim cu luare aminte atât cărţile de 
învăţătură cât și pravilele, vedem exprimat destul de limpede că preotul 
devenea părintele orfanilor, iar comunitatea creștină familia lor. 

Din această perspectivă, afirmăm, chiar în lipsa unor mărturii evi- 
dente, că Biserica noastră, care mereu a fost preocupată de filantropie, 
aceasta fiindu-i specific, s-a îngrijit și de copiii ce aveau nevoie de ajutor. 
Pe lângă grija comunităţii în mijlocul cărora trăiau orfanii şi mănăstirile 
s-au implicat în mod activ în această operă filantropică: mănăstirile de 
călugărițe preluau fetele orfane, iar cele de călugări pe băieţii orfani. În 
cazul în care aceste așezăminte aveau un număr mai mare de copii, ceea 
ce, evident, necesita posibilități economice mai consistente, ierarhii şi 
domnitorii dăruiau bunuri, privilegii și scutiri de dări. 

Amintim în acest sens prevederile Așezământului lui Antim Ivireanul, 
care rânduia pentru orfani bani și haine. Mulţi ierarhi, de asemenea, se 
ocupau în cursul vieții sau lăsau prin testament anumite sume pentru îngri- 
jirea orfanilor, pentru trimiterea lor la studii etc. De pildă, episcopul de 
Roman, Melchisedec (1979-1892), lăsa prin testament ca în casele sale 
din fața Episcopiei să se înființeze o grădiniță pentru copiii din Roman, 
precum şi o școală de cântăreți, în care să fie primiți numai copii orfani, 
având întreţinere gratuită5'?. 

Un mod de a strânge fonduri pentru asistența orfanilor l-a constituit, ca 
și în alte forme de filantropie organizate de Biserică, cutia milei, alături de 
care, uneori, se primeau și donații exprese sau din diverse alte venituris75, 

Cei care s-au ocupat în mod sistematic de îngrijirea orfanilor, şi 
despre care se păstrează informații, sunt mitropolitul Grigorie al II-lea 
(1760-1787) și domnitorul Alexandru Ipsilanti (1774-1782, 1796- i 
În timpul lor apare primul orfanotrofion din București. 
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Acest așezământ avea, practic, două clădiri. Una se afla la Biserica 
Domnița Balașa*', unde, așa cum prevedea hrisovul, urmau să locuiască 
orfanii de parte bărbătească, cealaltă, la Mănăstirea Tuturor Sfinţilor pen- 
tru fetele orfane. Pentru că numărul orfanilor de la Mănăstirea Domnița 
Balaşa era mai mare decât capacitatea clădirii (100 de băieţi), domnitorul, 
cu cheltuiala sa, a adăugat câteva camere „nefiind deajuns cele dintâi”. 

Şi la orfanotrofionul de la Mănăstirea Tuturor Sfinţilor, care potrivit 
unor cercetători ar fi luat fiinţă mai târzius”, erau îngrijiţi tot 100 de orfani 
(fete). Fetele erau iniţiate de către călugăriţe în lucrul manual, ele putând 
să locuiască și cu doicile lor, bineînţeles în cazul în care acestea erau de 
vârstă mică. 

În 1824, Grigorie Ghica (1822-1828) pune bazele unui așezământ 
pentru orfanii evgheniți (orfanii de neam bun, cei care moșteneau o oare- 
care avere), al căror prim ocrotitor era mitropolitul Grigorie Dascălul 
(1823-1834;5. 

Reformele iniţiate de generalul Kiseleff, din perioada ocupaţiei rusești 
și a Regulamentelor Organice, s-au resimţit și în instituțiile de îngrijire a 
orfanilor. Astfel, la 1829, se reunesc Casa de milostenie, Orfanotrofia și 
Casa $coalelor Obștești sub conducerea unui comitet, avându-l în frunte 
pe mitropolitul Ungrovlahiei*”?. 

Legea Caselor Publice din 1832 venea cu noi prevederi pentru casele 
de orfani și, implicit, pentru preoți. În anul 1862, Elena Cuza organi- 
zează în Bucureşti, lângă Palatul Cotroceni, sub îndrumarea Bisericii, un 
aşezământ pentru fete orfane, așezământ ce avea 100 de locuri, școală 
primară și ateliere școală. 

În 1881, serviciul de asistență al orfanilor trece sub conducerea admi- 
nistrației București, câțiva ani mai târziu, în 1894, luând funţă aşa-numitele 
Ospătării comunale, care aveau datoria de a se ocupa de copiii găsiți, de 
infirmi Şi alienaţi. Aceste noi forme de organizare a activității privitoare la 
copii erau conduse de comitete în componența cărora intrau și clerici. 

În a doua jumătate a secolului al XIX-lea apar o serie de orfenite, 
societăți filantropice pentru ajutorarea orfanilor, ele purtând numele 
sfinților protectori. De pildă, în 1897, Ecaterina Cantacuzino înfiinţează, 
cu binecuvântarea mitropolitului primat Iosif Gheorghian, Asociația Sfân- 
ta Ecaterina. 

În 1916, Episcopia Râmnicului a făcut o colectă în toată eparhia pen- 
tru sprijinirea orfelinatului românesc de la Sibiu, înființat cu scopul îngri- 
jirii orfanilor de război. După primul război mondial, din iniţiativa mitro- 
politului primat al Bisericii noastre, Miron Cristea, devenit ulterior (din 
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1925) primul patriarh al României, a luat ființă la Câmpulung-Muscel Se- 
minarul pentru orfanii de război (în 1922), care i-a purtat şi numeleS82. 

Din 1923 apar în România legi care reglementează organizarea și 
desfășurarea activităţii de asistenţă socială, în cadrul cărora se înființează 
leagănul și orfelinatul. Aceste instituţii deși de Stat, au primit un important 
ajutor din partea Bisericii, precum și din partea unor instituţii de binefa- 
cere particulares:?. 

Fără îndoială că numărul acestor instituţii, care aveau ca obiect de acti- 
vitate îngrijirea complexă a copiilor a fost foarte mare, de aceea nu dorim 
să le enumerăm, ci ne limităm doar a menţiona faptul că, potrivit datelor 
furnizate de Institutul Statistic din România, în perioada 1930-1940, în 
România funcționau peste 400 de Comitete locale ce se ocupau de proble- 
mele copiilor.58* 

Precizăm și faptul că, în cazul unor asociaţii fie dinainte de 1948, fie 
mai cu seamă după această dată, chiar dacă Biserica nu le-a organizat s-au 
tutelat, n-a angajat clerici, activitatea socială în sine, de cele mai multe ori, 
a avut un accentuat spirit creștin. În special în domeniul social se cere din 
partea lucrătorului dragoste faţă de aproapele, filantropie, de aici izvorând 
valoarea şi consistenţa muncii cu caracter social. 


Asistenţa acordată de Biserică în timp de război. Nu putem vorbi 
de slujirea filantropică a Bisericii fără a aminti, şi de grija pe care aceasta a 
manifestat-o faţă de fiii ei aflați pe câmpurile de luptă, în timpul mișcărilor 
ţărăneşti sau revoluționare sau în alte momente dificile (şi au fost nume- 
roase) când trebuiau să-și apere credința și neamul. 

Preoți, nu numai că sfințeau steagurile și împărtăşeau soldații înainte 
de luptă, ci îi și însoțeau pe câmpul de luptă încurajându-i, citindu-le rugă- 
ciuni, spovedindu-i şi împărtășindu-i, slujind Sfânta Liturghie, îngrijindu-i 
când erau răniţi, iar atunci când își dădeau obştescul sfârşit prohodindu-i. 

Parcă nicăieri preoții nu și-au pus viaţa pentru semenii lor ca în ase- 
menea vremuri și, la fel, niciodată creștinii nu şi-au simţit mai aproape 
păstorii ca atunci când erau alături de ei. Amintim în acest context de pildă, 
pe preotul Stoica din Fărcaș, care s-a aflat în oastea lui Mihai Viteazuls55. 

lar atunci când nu erau alături de ostași, erau cel mai de seamă sprijin 
al celor de acasă, ai familiilor ostașilor. În vremuri de război, greu nu era 
numai pe câmp, ci și acasă, de multe ori fiind nevoiţi să se refugieze din 
calea dușmanilor, mulți se îmbolnăveau, iar din cauza celor căzuţi pe front 
rămâneau văduve, orfani etc., cu alte cuvinte, o mulţime de oameni cărora 
preotul le era efectiv ceea ce se şi numește: părinte. 
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Există suficiente mărturii care dovedesc prezenţa preoților la eveni- 
mentele din 1821, 1848, 1859, 1877, 1907, precum și în cele două răz- 
boaie mondiale. | 

Considerăm că este suficient să dăm un exemplu, ce ni se pare con- 
vingător, pentru a exprima 0 opinie şi o acțiune generală a Bisericii, pri- 
vind participarea ei la toate evenimentele amintite. Astfel, se relatează 
despre un preot, Constantin Rădulescu, din Ocnele Mari, care se adresa 
Ministerului Instrucțiunii Publice, la 16 septembrie 1877, cu următoarele 
cuvinte: „Deşi subsemnatul mă găsesc împovărat de o grea familie, având 
a îngriji de patru fete și deși am mai oferit şi 10 lei la Crucea Roșie, pre- 
cum Şi o vacă, văzând greaua împrejurare în care se află azi ţara, vin prin 
aceasta și mai ofer pentru frații noștri ostași, câte 10 lei pe fiecare lună din 
salariul meu, până la încetarea războiului '586. 

Dorim să precizăm că gestul preotului citat, nu este un act singular, ci 
este un exemplu paradigmă pentru activitatea filantropică a Bisericii în 
cazuri speciale. 

Ca o caracteristică a acestui mod de filantropie amintim și publicarea 
de cărți de rugăciune pentru ostași. Sigur, nu putem să nu amintim ceea ce 
a constituit o formă de filantropie a Bisericii de mare amploare, anume 
participarea călugărilor și în special al călugărițelors*, în calitate de surori 
medicale, pe front, alături de ostași. Este de prisos să mai amintim și faptul 
unii dintre slujitorii bisericești plecați pe front și-au găsit acolo sfârşitul. 

În concluzie, putem afirma că avem toate elementele care ne îndreptă- 
țesc să susţinem că Biserica din Tara Românească, de la organizarea ei ca 
mitropolie, a fost prezentă, în mod plenar, la întreaga activitate filantro- 
pică, ea fiind cea care a inițiat-o, propovăduit-o și săvârşit-o. 


Filantropia în Moldova 


Deoarece cele două țări românești, Ţara Românească și Moldova, au 
avut dintotdeauna conștiința originii și a limbii comune și întrucât ambele 
s-au organizat, politic și bisericește, după același model, cel bizantin, şi 
modul de organizare şi înfăptuire a lucrării filantropice a fost în cea mai 
mare aceeași. 

Pentru că cele două mitropolii au evoluat cu accente diferite, accente 
date de contextul uneori diferit, este firesc ca activitatea filantropică să 
aibă şi oarecari deosebiri. 
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Din această perspectivă, reperele filantropice prezentate în capitolul 


anterior, cu unele diferențe, nu de mare importanță, rămân valabile și pen- 
tru istoria filantropiei din Moldova. 


Asistenţa publică a săracilor. Potrivit unei afirmaţii a prof. dr. Simion 
Reli, cu privire la activitatea filantropică la români, „îngrijirea de cei săraci 
și bolnavi a fost lăsată în cursul vremurilor numai în seama Bisericii şi a 
particularilor cu dare de mână și cu sentimentul iubirii de oameni "588. 

Ca o caracteristică a lucrării filantropice la noi, aşezămintele de asis- 
tență socială au fost fondate pe lângă mănăstiri, aceasta vrând să sugereze 
că binefăcătorii sau ctitorii lor au avut ferma convingere că, inclusiv să- 
nătatea fizică, se putea dobândi mai degrabă aici, sau, cel puțin, aici puteau 
fi mai bine îngrijiţi. Și dacă la cele afirmate mai amintim, ca şi în cazul 
Ţării Românești, că la mănăstiri erau icoane făcătoare de minuni, moaște de 
sfinți și chiar duhovnici cu darul vindecărilor, putem înțelege mai bine de 
ce aşezămintele filantropice au fost ridicate pe lângă mănăstiri. 

Primul domn din Moldova care s-a îngrijit în mod activ și evident de 
lucrarea filantropică, cel puțin după documentele care se păstrează, a fost 
Ștefan cel Mare şi Sfânt (1457-1504). EI a fost primul care „s-a gândit să 
aducă un doctor pentru nevoile mulțimii, pentru nevoile oraşului 5%. 

Mai mult, din unele informaţii aflăm că același domnitor al Moldovei 
s-a îngrijit chiar și de sănătatea obștii Mănăstirii Zografu pe care a ajutat-o 
foarte mults%. Întrebarea cea mai firească care se pune este: e posibil ca 
Ștefan cel Mare, sensibil la suferința umană, cel care „primul” s-a gândit 
să aducă un doctor, putea să înființeze un spital în Athos, pentru care să 
fixeze și o anumită sumă pentru întreținerea lui, să nu fi înființat anterior 
acestuia și un spital în Moldova ? Nu era posibil, cel puţin așa credem. 

Asistenţa săracilor era asigurată de Biserică. În acest scop ea a luat 
anumite măsuri pentru a avea o evidenţă cât se poate de precisă a acestora. 

Un alt reper din istoria filantropiei din Moldova îl constituie anul 1525, 
când Petru Rareș (1527-1538; 1541-1546) a împroprietărit cu pământ pe 
infirmii din războaiele purtate de Ștefan cel Mare şi urmașii acestuia”. 

Din anul 1666 se păstrează un document, prin care mișeii din lași se 
plâng lui Iliaș Vodă Alexandru (1666-1668), cerând să li se „hotărniceas- 
că” locul dăruit lor de Petru Rareș. 

Într-un document, datând din 1 decembrie 1686, emis de Constantin 
Cantemir (1685-1683), mișeii sunt numiţi, pentru prima oară, cu termenul 
de calici*?. Mişeii s-au bucurat de mai multă grijă din partea lui Mihail 
Racoviţă (1703-1705; 1716-1726)%%. 
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Reformele iniţiate de Grigorie Ghica (1764-1767, 1774-1777) în 1775 
nici nu mai pomenesc de existența unei astfel de categorii de săraci, dom- 
nitorul lăsându-i numai în grija Bisericii. Alți domnitori însă, le recunosc 
privilegiile și chiar iau măsuri pentru ocrotirea lors%. 

Cu vremea, e1 au ajuns efectiv cerșetori. Şi pentru că numărul săracilor 
se înmulțise foarte mult, în special al celor falși, Biserica a fost nevoită să 
1a unele măsuri împotriva celor din urmă, și asupra cerşitului în generals%. 
Prin intrarea în vigoare a Regulamentului Organic în 1832 (la 1 ianuarie), 
asistenţa cerşetorilor este preluată de către Stat, Biserica, firește, sprijinind 
în continuare pe săraci. 

După cum activitatea filantropică nu 1-a fost impusă Bisericii de Stat, 
ci ea a desfăşurat-o cu conștiința împlinirii misiunii ei, tot așa și acum, 
când asistenţa, în cazul nostru a săracilor, a fost preluată de către Stat, 
acesta nu i-a impus încetarea oricărei lucrări filantropice. 


Frăţiiles%. În acelaşi mod și scop în care a fost înfiinţată frăfia mi- 
șeilor, ulterior devenită a calicilor, tot așa au luat naștere şi breslele, organi- 
zate pe criterii profesionale. Scopul lor era de a se constitui într-o asociaţie 
care să aibă preocupări şi interese comune, să se ajute reciproc și să ajute şi 
pe altii. 

Caracterul creştin al breslelor sau frățiilor nu rezultă numai din aceea 
că se ajutau reciproc sau îi ajutau și pe alții, creând așa numita asistență 
mutuală, ci şi din alte elemente: se constituiau și funcționau sub patronajul 
unui sfânt, de ziua căruia se adunau la biserică și organizau mese pentru 
cei săraci; unele bresle chiar ridicau biserici, se ocupau de întreținerea 
celor pe care le aveau etc. 


-Bolnite. Mănăstirile noastre, în decursul istoriei, n-au fost numai lă- 
cașuri de închinare pentru cei ce doreau să aducă slavă și rugă lui Dum- 
nezeu, n-au fost numai focare de cultură unde s-a învăţat buchia și unde s-a 
tipărit cuvântul lui Dumnezeu, ci au fost și cetăți de apărare în vremuri de 
grele încercări, precum şi azil pentru cei săraci, străini și bolnavi. 

Acest rol al mănăstirilor, al Bisericii în general, se datorează faptului 
că organizarea instituțiilor de asistenţă socială era recomandat pentru cler 
prin canoane, Stântul Vasile cel Mare (330-379) introducându-le ca obli- 
gatorii în disciplina monahală în secolul al IV-lea, el însuși dând exemplu 
prin înfunțarea Vasiliadei. 

Cu afirmam şi în capitolul precedent, referitor la organizarea lucrării 
filantropice în Ungrovlahia, reamintim faptul că şi „în organizarea noastră 
de stat, noi am împrumutat, direct de la Bizanţ, o serie de instituţii, nu mai 
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vorbim de cea bisericească de la care ne-au rămas o mulţime de denumiri 
grecești 59. 

Din acest punct de vedere și spitalele noastre, aşezate pe lângă mă- 
năstiri sau biserici în Evul Mediu, „sunt de drept şi de fapt o continuare a 
spitalelor bizantine”5%. Trecând peste faptul că în bolnițe se practica o 
medicină populară, amintim că acest tip de instituţie filantropică în Mol- 
dova apare în secolul al XV-lea, o dată cu înființarea primelor mănăstiris%, 
cunoscând o mai mare amploare în secolul al XVI-leas. 

Începând cu a doua jumătate a secolului al XVII-lea, bolnițele apar ca 
instituție generalizată, datorită înfloririi vieţii mănăstirești. Însă, în vremea 
stăpânirii fanariote, activitatea lor se va diminua considerabil datorită 
închinării multor mănăstiri Locurilor Sfinte, ceea ce a făcut ca posibilitățile 
economice, care le asigurau sursa de existenţă, să se reducă simţitor. 

O dată cu venirea lui Paisie Velicicovschi (1763), bolniţele capătă din 
nou mare importanță, ceea ce face ca preocuparea faţă de ele să crească. 
Schimbări majore în viaţa lor apar în perioada Regulamentului Organic 
(după 1832) și în vremea lui Cuza (1859-1866), când bolniţele căpătă un alt 
caracter. Acum, îngrijirea sănătății publice trece sub oblăduirea Statului, iar 


...  .. 


Bolnița de la Mănăstirea Putna. Potrivit unui mare istoric, specialist 
în perioada medievală, Alexandru 1. Gonţa, cea mai veche bolniță cunos- 
cută este cea de la ctitoria-necropolă a lui Ștefan cel Mare — Mănăstirea 
Pita Asi, 


Bolnița de la Mănăstirea Neamţ. Nu există, cel puţin până în pre- 
zent, nici o informaţie, cu valoare documentară“?, cu privire la începu- 
turile ei. Cea dintâi știre datează de prin anul 1735, când episcopul Roma- 
nului, Varlaam, restaurează bolniţa de la Neamţ, înzestrând-o, între altele, 
cu şase vaci şi două prisăci“?, Este lesne de închipuit că existența ei merge 
cel puţin câteva decenii mai departe, având în vedere vechimea acestei 
mănăstiri, pe de o parte, iar pe de alta, importanţa ei. 

Bolniţa refăcută de Varlaam a suferit în timp multe stricăciuni, ceea ce 
l-a determinat pe Sfântul Paisie cel Mare să o restaureze pe la 1791. În 
timpul stăreției sale, conducător al bolniţei era fratele Onorie, care avea 
sub ascultare un număr de monahi, a căror atribuţie principală era de „a 
sluji bolnavilor ca Domnului *%. 

Cât priveste locul unde era amplasată bolniţa, nu se știe. Este posibil 
ca ea să fi fost zidită în fata mănăstirii, spre nord, căci în acest loc, la 1820, 
conducerea de atunci a mănăstirii „văzând că nu mai poate fi folosită, făcu 
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un nou corp de case, în formă dreptunghiulară, cu un mic paraclis în 
cadrul acestei clădiri, închinat Sfântului Pantelimon''69%. 

Inscripţia acestui așezământ arată că aceste clădiri, împreună cu para- 
clsul, s-au făcut de către măria sa Scarlat Alexandru Callimachi (1806, 
1807-1810, 1812-1819) cu ajutorul mănăstirii, în vremea mitropolitului 
Moldovei Veniamin Costachi (1803-1842) și cu osteneala starețului Ila- 
rie%7. În aceste clădiri a funcționat bolnița Mănăstirii Neamţ până în 1841 
când a fost mistuită de un incendiu. 

După 1841 s-a început zidirea unei noi bolnițe pe locul unde se gă- 
sește astăzi Seminarul, clădire terminată doi ani mai târziu, când s-a pus o 
altă inscripție, ce arată că noua bolniță s-a ridicat în vremea lui Mihail 
Grigorie Sturdza (1834-1849), cu cheltuiala mănăstirii și a credincioșilor, 
în timpul starețului Neonil. Bolniţa Mănăstirii Neamţ a rămas în aceste 
clădiri până în anul 1846, când a fost mutată în alte clădiri, zidite din nou, 
în partea de apus a mănăstirii, unde se găseşte şi astăzi. Ulterior, în interi- 
orul acestei clădiri, s-au făcut unele îmbunătățiri pentru bolnavi. 


Alte bolniţe. Potrivit unor informaţii, și la Suceava, în apropierea Ce- 
tățu de Scaun, Ştefan cel Mare a întemeiat o mănăstire de maici Pătrăuți, în 
cadrul căreia ar fi organizat şi o bolniţă pentru ostașii răniți în luptele pe 
care le purtas%. Surse similare amintesc de existenţa şi a altor bolniţe la 
Mănăstirea Todireni din Burdujeni, iar între 1721-1734 la Schitul Tărâţa 
(Piatra Sfântă), lângă Iași, la Mănăstirea Adam și la Târgu-Ocna”. 

Bolnița de la Roman a fost înfiinţată către sfârșitul secolului al 
XVIII-lea, lângă Biserica Precista, precursoare a spitalului de mai târ- 
ziu$!0. Această bolniţă se leagă de numele episcopului de Roman, Joani- 
chie. El a fondat în orașul reşedinţă un spital în 1753, pe lângă biserica 
ctitorită de Ruxandra Lăpuşneanu (în 1569). 

Informaţii la fel de lapidare menționează prezenţa bolniţelor și la alte 
mănăstiri din Moldova: Sfântul Prooroc Ilie din Focșani, Secu (1847), 
Văratec (1853), Horaiţa (1874), Râșca (1875), Slatina (1881) și Agapia 
(1891)!2. Importantă însă este bolnița de la Dragomirna, la 12 km nord- 
est de Suceava, ridicată în 1602 de către Anastasie Crimca, 


Ospicii. Ospiciul de alienați mintal de la Mănăstirea Neamţ. Și în 
Moldova, ca și în Ţara Românească, dat fiind numărul mare de bolnavi, 
precum și diversitatea afecțiunilor lor, au luat ființă, pe lângă mănăstiri, 
OSpicil. 

Alături de bolniţa amintită, până la începutul veacului nostru a existat la 
Mănăstirea Neamţ şi un ospiciu de alienaţi. Exista deja o practică mai veche 
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ca mulți bolnavi, în special demenţi, să fie aduși la mănăstiri, pentru a li se 
citi anumite molitve. Unii dintre ei stăteau la mănăstire mai multe zile, ur- 
mând ca pe lângă rugăciuni să li se administreze și diverse tratamente. 

Aceşti bolnavi puteau să stea fie la arhondaricul mănăstirii, fie la chili- 
ile duhovnicilor cu renume, dar puteau fi primiţi şi în bolnița obișnuită a 
mănăstirii. Cu timpul, acești bolnavi sunt primiţi într-o bolniță aparte. În 
viaţa starețului Paisie, tipărită la Neamţ în 1817, se spune că acest mare 
înnoitor al monahismului, după ce a organizat bolniţa veche „așijderea și 
din mireni, parte bărbătească cu feluri de neputinţe și de duhuri necurate 
pătimind și neavând unde-și pleca capul și într-o altă bolniţă, de la trapeza 
de obște îl hrănea, și ședea pe cât voia, unia și până la moarte "6!4. 

Această bolniță aparte este cunoscută mal târziu sub numele de Ospi- 
ciul de alienați din Mănăstirea Neamț. Până la | ianuarie 1863 ospiciul a 
fost sub grija directă a mănăstirii. Toate serviciile erau făcute exclusiv de 
călugări. Starea aceasta s-a menținut pentru o anumită perioadă de timp şi 
după 1863, când a intrat în grija Statului. La 1 aprilie 1866 ospiciul trece 
sub grija directă a Epitropiei generale a Casei Sfântul Spiridon din laşi 
împreună cu spitalul din Târgu Neamţ. În acest ospiciu a fost îngrijit şi 
marele poet, Eminescu, vreo 5 luni de zile!5. 


Ospiciul Galata. Acest ospiciu a fost înființat în anul 1853 de către 
Grigore Alexandru Ghica (1849-1853, 1854-1856)5!6. În ospiciu, potrivit 
unor informaţii, erau internaţi, trimiși de către Spitalul Central din lași 
„bolnavi cu cancer uterin, paraplegie incurabilă, morbu incurabil a ochi- 
lor, slabi de bătrânețe, pătimași de picioare, atacați de apoplexie, orbi şi 
damblagiţi, surpaţi, epileptici, idropică, fistula etc"*!7. 


Alte ospicii. Pe la mijlocul secolului al XVI-lea este menționată pre- 
zența unui ospiciu la Mănăstirea Golia, ctitoria marelui logofăt loan Golia 
(construită în primă formă la 1576 și transformată în mănăstire la 1614). 
Lipsiţi de cele mai elementare îngrijiri medicale, bolnavii erau vindecaţi — 
după mărturia egumenului grec — „doar de Maica Domnului '6!%. Mănăstirea 
avea o icoană făcătoare de minuni, a Maicii Domnului, pe care văduva 
logofătului, Ana Golia, a îmbrăcat-o cu aur. Faima acestei icoane, care l-a 
vindecat pe fiul ei, Ștefăniță, a făcut ca toți epilepticii și toți bolnavii psihic 
să vină aici, căutând vindecare. Pentru a-i putea găzdui, s-au construit 
chilii în jurul mănăstirii, iar mai târziu, mănăstirea a fost transformată în 
ospiciu$!%. În anul 1866, deoarece toate ospiciile se găseau sub conducerea 
Statului, autoritățile au hotărât ca ospiciul de la Golia să fie pentru femei, 
iar cel de la Neamţ, pentru bărbați. 
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Spitale. Spitalul de la Dragomirna. Termenul de şpitali este întâlnit 
mai întâi în apusul Europei. La noi, cu destulă opoziţie, a fost introdus mai 
târziu, pentru prima oară fiind întâlnit într-un uric din 17 mai 1619. Apoi, 
este întâlnit în Pravila lui Vasile Lupu din 1642 şi în cea a lui Matei Basa- 
rab. Spitalul este considerat de cei mai mulți cercetători, cum am arătat 
deja, urmașul bolniței tradiționale. 

În Moldova, spitalele au luat fiinţă din iniţiativa bisericilor sau a mă- 
năstirilor, a domnitorilor sau a boierilor, a Epitropiei generale a , Casei 
Sfântului Spiridon sau a celei obștești. 

Cel dintâi spital din Moldova, deja menționat în capitolul de față, a 
fost cel din Suceava, ctitoria mitropolitului Anastasie Crimca. Acest spital 
îşi are începutul în 1619, așa cum rezultă dintr-un document emis de dom- 
- nitorul Gașpar Graţiani (1619-1620) la 17 mai 1619, document prin care 
mitropolitul Moldove: primea un: loc domnesc în Suceava, tocmai în 
scopul de a ridica un spital%0. Nu se ştie câtă vreme a funcționat acest spi- 
tal, ultima menţiune despre el datează din 1641%!. 


Spitalul Sfântul Spiridon. Cel mai important spital din Moldova, nu 
atât ca vechime cât mai ales, din punct de vedere al continuității şi ca- 
pacităţii de a primi bolnavi a fost cel care poartă numele unui mare sfânt 
din Biserica primară: Sfântul Spiridon. 

Din informaţiile existente, organizarea acestui spital se face pe la 
începutul secolului al XVIII-lea. Astfel, se relatează că în jur de 1721, 
Dimitrie Bosie din Huşi zideşte o bisericuţă din lemn, pe un teren de pe 
lângă Măgura Iaşului. După mai bine de un deceniu, pe la 1734, Grigorie 
Ghica Vodă și fiul său, Matei Ghica, au ridicat pe acest teren, cu acordul 
epitropului Ștefan Bosie, fiul lui Dimitrie, în locul bisericuţei din lemn, un 
schit de piatră, Schitul Tărâța, stabilind totodată ca în această așezare să se 
organizeze un lazaret (spital izolat unde sunt ținute în carantină persoanele 
presupuse a fi sau bolnave de boli contagioase) pentru găzduirea bol- 
navilor de ciumă“”?. | 

Epitropia schitului, pe la 1743, începe o acțiune de extindere a spi- 
talului, „cu intenţia fermă de a începe zidirea Bisericii Sfântul Spiridon. 
În anul menţionat, Ștefan Bosie se gândește să ridice o biserică pe ulițele 
Hagioaiei din lași cu bolnițele aferente, biserica fiind începută la 2 iunie 
1752. Noua biserică purta hramul Sfântului Ierarh Spiridon, de aceea și 
turnul de la intrarea în spital are forma culionului pe care-l purta marele 
ierarh“. 

Construirea bolnițelor din jurul acestor biserici s-a făcut între anii 1753- 
1755, la puţină vreme de la inaugurarea spitalului de pe lângă Mănăstirea 
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Sfântul Spiridon, care avea şi o secție pentru îngrijirea bolnavilor de ciumă 
și lingoare. După încheierea lucrărilor, Ștefan Bosie devine epitropul ambe- 
lor fundații. Domnitorul Matei Ghica Vodă (1753-1756) este primul dom- 
nitor care, la 1755, reglementează administrația acestei fundații și care, la 
18 iulie 1755, donează epitropiei moşia Târgu Frumos. 

Alături de acest hrisov, epitropia lui Bosie dobândește, prin hrisovul 
lui Constantin Racoviţă Cehan (1749-1753, 1756-1757) din 15 mai 1756, 
recunoașterea mănăstirii zidită acum din temelii, precum și o sporire a 
mijloacelor proprii prin alte noi venituri hărăzite de acest domnitor. 
Același domnitor, după mărturiile existente, mai ctitorește spitalele Sfân- 
tul Prooroc Samuil din Focșani şi Precista din Roman, toate trei fiind în- 
tâlnite până la 1764 cu administraţie și conducere separată. Cu vremea, ele 
se vor constitui în Epitropia Spitalului Sfântul Spiridon. Astfel, prin două 
hrisoave din 1759, date de loan Teodor Callimachi (1758-1761), se sta- 
bileşte organizarea medicală a spitalului. Tot el se ocupă de înființarea 
Epitropiei Casei Spitalului Sfântul Spiridon, 

La 12 iunie 1763, patriarhul ecumenic declară Mănăstirea Sfântul Spi- 
ridon ca stavropighie patriarhală, în octombrie același an hotărând ca egu- 
menul ei să poarte titlul de Erinopoleos*. Amintim și faptul că la 7 septem- 
brie 1764, Ştefan Mihai Racoviţă, domnul Moldovei (1763-1765), „leagă și 
închină Mănăstirea Precista Mare din Roman, împreună cu cele două me- 
toace ale ei ctitoriile Proorocul Sfântul Samuil din Focşani şi biserica Bo- 
dești de Epitropia Spitalului Sfântul Spiridon din lași în administraţia căreia 
dă toată averea și daniile acestor mănăstiri pe veci și fără strămutare "6%. 

Că importanţa lui a crescut foarte mult rezultă și din aceea că în febru- 
arte 1826 are loc hirotonia întru arhiereu a arhimandritului Varlaam Cuza, 
cu titlul de mitropolit de Sardica și egumen al Mănăstirii Sfântul Spiridon, 
prilej cu care, vorbind despre locul său de egumenie, se spune: „întru care 
mănăstire se află și spitalul Patriei” 

Importanţa lui rezultă şi din aceea că sub Epitropia sa se aflau mai 
multe așezăminte: Spitalul Pașcanu (din suburbia Iași), Institutul orfano- 
trofic gregorian, unde funcționa şi o şcoală de moșit, cu 40 de paturi pen- 
tru lehuze, Azilul de bătrâni Eufrosina Balș (aflat într-o casă din strada L. 
Catargi), ospiciul de la Galata și spitalul de alienaţi de la Socola“. 


Spitalul din Târgu-Neamţ. O altă instituţie cu caracter social înfiinţa- 
tă și patronată de Mănăstirea Neamt a fost spitalul din Târgu Neamţ, care e- 
xistă și astăzi și căruia Mănăstirea Neamţ i-a purtat de grijă între 1852-1866. 
Într-un dosar din 1859 se arăta că spitalul din Târgu Neamţ era întreținut 
din averea Mănăstirii Neamţ, 
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La 1 septembrie 1842, conducerea Mănăstirii Neamţ, după ce termi- 
nase în cea mai mare parte construirea noului local pentru bolnița arsă în 
1841, hotărăşte să procure materialele necesare pentru construirea spitalu- 
lui din Târgu Neamţ, după care a purces la ridicarea lui. 

În 1850 actuala clădire a spitalului din Târgu Neamţ era gata. La in- 
trare s-au fixat două inscripții: una în limba română și alta în limba 
slavonă, amândouă fireşte, cu același conţinut. În text se arăta că paraclisul 
s-a zidit spre slava Sfintei Treimi și în cinstea Sfântului mucenic Dimitrie, 
împreună cu spitalul și în celelalte clădiri din jur, din temelie, de Sfânta 
Mănăstire Neamţ, în zilele domnului: Grigore Alexandru Ghica Voievod 
(1849-1853, 1854-1856) în vremea starețului Neonil, la 1850. 

După darea în folosință a spitalului s-a alcătuit și un regulament după 
care să funcționeze. Acest regulament avea următorul titlu: Așezământul 
Spitalului Monastirii Neamţul şi Secul din Târgu Neamțului, anul 1852 şi 
cuprindea un nr. de 156 de articole. 

Spitalul din Târgu-Neamţ a fost sub grija directă a Mănăstirii Neamţ 
până după secularizare. În 1866, prin decretul 370 din 1 aprilie, a trecut 

“sub administrația Epitropiei generale a Casei Sfântul Spiridon din Ilași*!. 


Alte spitale. Despre Spitalul Precista Mare din Roman nu mai amin- 
tim, deoarece despre aceasta am dat câteva repere fie atunci când ne-am 
referit la bolniţa de aici (precursoarea spitalului), fie atunci când am pre- 
zentat istoria spitalului şi Epitropiei Sfântul Spiridon. Nu amintim despre 
acest spital și pentru faptul că el nu a prea avut o existenţă proprie, indepen- 
dentă, el funcționând sub Epitropie. 

Amintim în schimb, spitalul din Bârlad care a luat fiinţă în anul 1838 
din inițiativa monahului Sofronie Vârnav. Acest monah prin îndemnurile 
sale a început o acțiune de colectare a banilor pentru înființarea unui spi- 
tal, lucru relatat de arhiereul Veniamin Pocitan*:?2. 

Alte spitale despre care se cunosc extrem de puține lucruri, de cele 
mai multe ori fund doar pomenite, sunt: spitalul din Galați, din Târgu- 
Ocna şi din Focșani”. 

O categorie specială o constituie așa-numitele spitale vremelnice. În 
general, aceste spitale au luat naștere în vremuri de război. Aceste spitale 
au fost la Mănăstirile Galata şi Hlincea, înfiinţate la 1808, cel dintâi 
adăpostind un număr de 270 de bolnavi, având farmacie, locuinţă pentru 
preot etc., cel de-al doilea adăpostea 75 de bolnavi. 

Provizoriu, în special în vremuri de ciumă, se constituiau spitale ad-hoc. 
Aici se impune să amintim și faptul că mai ales în activitatea de în- 
grijire a bolnavilor din spitale, mai cu seamă în vremuri de război, un rol 
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deosebit l-au avut mănăstirile de călugărițe. Despre „rostul samaritean al 
maicilor și surorilor mănăstirești”, care „coboară prin pânza vremii încă 
din zilele apostolicești, de la diaconiţe” a scris o destul de interesantă bro- 
șură profesorul universitar Constantin N. Tomescu$3%. 

Nu putem trece cu vederea faptul că la sfârşitul secolului al XIX-lea 
și începutul secolului al XX-lea s-au constituit diferite asociaţii preoțești, în 
scopul ajutorării preoților și a familiilor lor: Clerul român din București, 
Frăția din Argeş, Ajutorul — Ploiești, Binefacerea — laşi, Societatea clerului 
„Mântuitorul Hristos” — laşi5, Solidaritatea — Dunărea de Jos etc636. Iar 
dintr-o broșură, publicată în 1925 de prof. loan G. Savin, referitoare la 
„societăţile de caritate creștină” aflăm că în vremea de atunci existau „peste 
40 de societăţi de ajutorare creștină: Mila, Cutia Milei, Mângâierea, Ali- 
narea, Binele Aproapelui, Ajutorul, Casa Milei, Binefacerea, Dragostea 
Creștină, Sântămăria, Pâinea de toate zilele, Umanitatea, Bunul Creştin, 
Samarineanul Milostiv, Ocrotirea etc."57. Aceeaşi publicaţie menţionează 
şi existența farmaciilor parohiale „din care unele au ajuns a se organiza în 
condițiuni bune, cum sunt cele din Arama-laşi, Bogdana-Teleorman, 
Corbi-Vlaşca ete ”"638, 

La arhivele Sfintei Mitropolii din Iași, de pildă, se păstrează mai multe 
documente privitoare la asociaţiile preoțești, ale cântăreților bisericești și 
ale paraclisierilor$, cu scopul întrajutorării membrilor lor sau a familiilor 
acestora$%, 

În afară de societățile de binefacere menționate, în perioada de care ne 
ocupăm, cel puţin în lași funcționau mai multe asemenea societățis*!, cele 
mai multe informaţii păstrate fiind legate de Societatea Ortodoxă Nați- 
onală a Femeilor Românes?. | 

Chiar dacă aceste societăți de binefacere nu au luat ființă din inițiativa 
Bisericii, pe lângă faptul că ele aveau un pronunţat caracter creștin, în- 
ființarea lor fiind determinată de sentimente filantropice față de cei de 
care se îngrijeau, sentiment propovăduit și cultivat de Biserică, se bucurau 
de binecuvântarea şi sprijinul efectiv al acesteia. În aceeași arhivă se 
păstrează un dosar cu o parte din corespondența purtată de aceste societăți 
și Sfânta Mitropolie. 

Nu mai insistăm asupra faptului că aproape fiecare ierarh, în special 
cei mai mari, au fost deosebit de activi în plan filantropic atât prin cuvânt 
cât și prin faptă. Au fost, de exemplu, ierarhi care au înființat „spițerii” 
(lacob Stamati), ierarhi care, cum a fost cazul lui Veniamin Costachi sau 
Iosif Naniescu, erau „lipsiţi, vânduți de datori '*, ierarhi care lăsau averea 
prin testament în scopuri filantropice, să fie ajutați săracii, orfanii etc. 
Aceasta, fără îndoială, era valabil și în Tara Românească. Nu mai vorbim 
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de faptul că preocupările culturale aveau tot o motivaţie profund filan- 
tropică. Căci ce însemna, oare, faptul că ierarhii înșiși scoteau bucvare, 
înfiinţau școli, fixau obligația pentru preoți de a se ocupa de învățarea 
copiilor, acordau burse? 

Încheiem acest capitol cu precizarea care ni se pare foarte importantă 
și anume că cele mai multe lucrări filantropice nu au fost consemnate 
nicăieri, ele fiind numai de Dumnezeu $tiute. Pe de altă parte, dacă s-ar 
consulta arhivele mănăstirilor și mai cu seamă ale centrelor eparhiale, s-ar 
aduna multe tomuri cuprinzând fapte, acţiuni și lucrări filantropice ale 
Bisericii în diverse situaţii. 


Filantropia în Transilvania 


După cum este binecunoscut, dintre Ţările Române, Transilvania a 
avut soarta cea mai vitregă, din toate punctele de vedere, inclusiv, deci, și 
al celui de care se ocupă lucrarea noastră. 

Spre deosebire de Principatele Române, unde, așa cum am văzut, Bi- 
serica a desfășurat o bogată activitate filantropică, în Transilvania situația 
a fost cu totul alta. În primul rând, ea se afla sub stăpânire străină, ceea ce 
nu-i permitea să desfășoare o lucrare filantropică de dimensiunea celei de 
dincolo de Carpaţi. O Biserică ca cea Ortodoxă (Română), tolerată, fără 
nici un drept, într-o ţară sau imperiu care o stăpânea, nu putea să se anga- 
jeze într-o lucrare socială ca cea cunoscută în teritoriile extracarpartice, 
dar asta nici nu înseamnă că Biserica de aici nu a desfășurat nici un fel de 
activitate filantropică. 

Fără îndoială că nu putem contesta existența unor categorii de oameni 
care ar fi necesitat ajutor într-o formă sau alta, însă presupunem că în cea 
mai mare măsură acest ajutor le-a fost oferit. Și afirmăm acest lucru cu 
tărie, deoarece lucrarea filantropică reprezintă un aspect constitutiv al 
Bisericii. Din această perspectivă, indiferent de formele de exprimare ale 
filantropiei, aceasta nu putea să lipsească. Însă, după cum atât statutul Tran- 
silvaniei cât și al Bisericii de aici a fost, comparativ cu Țara Românească și 
Moldova, mult diferit, tot așa și formele lucrării filantropice au fost altele, 
ele fiind determinate de contextul deosebit în care Biserica era nevoită să-și 
desfășoare activitatea. Așadar, se poate afirma că activitatea filantropică a 
Bisericii din Transilvania se distinge de cea din teritoriile extracarpatice 
prin trei note: 1. a pus accent pe obţinerea de drepturi (politice, religioase 
„etc.) pentru românii de aici care erau discriminați faţă de celelalte naţiuni 
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conlocuitoare; 2. s-a desfăşurat într-o măsură mai mică şi 3. formele de 
manifestare au fost mai reduse. 

De la început însă trebuie să facem afirmaţia că în ceea ce privește 
misiunea filantropică a Bisericii Ortodoxe din Transilvania se cunosc rela- 
tiv puține ştiri. Cărui fapt se datorează această lipsă de informaţii? Lipsei de 
activitate filantropică din partea Bisericii Ortodoxe și, în acest caz, lipsa de 
informaţii se înţelege de la sine, sau, din cauza vitregiilor istoriei abătute 
asupra acestui pământ românesc, informaţiile referitoare la această lucrare 
a Bisericii au dispărut. Fără nici o îndoială că cea dintâi ipoteză este exclusă 
cu desăvârşire. Rămâne plauzibilă cea de-a doua ipoteză, anume faptul că 
Biserica a activat pe tărâm filantropic, dar din cauza contextului nefa- 
vorabil în care au trăit românii, aceasta n-a putut să desfăşoare o lucrare 
filantropică de talia celei din Țara Românească și Moldova. Din altă pers- 
pectivă însă, am putea afirma că Biserica din Transilvania a făcut mai mult 
decât Biserica de dincolo de Carpaţi prin faptul că a păstrat unitatea de 
credință, de neam și de limbă. Şi aceasta, în ciuda tuturor vicisitudinilor 
istoriei. 

Sursa principală de informare cu privire la activitatea filantropică a 
Bisericii din Transilvania o constituie foaia bisericească scoasă de Șaguna, 
Telegraful Român“. Parcurgând paginile acestei publicaţii bisericești 
constatăm, cu destul de multă ușurință, că Biserica din Transilvania a fost 
profund preocupată de dimensiunea filantropică. Astfel, întâlnim în pagi- 
nile Zelegrafului Român o mulţime de articole, scurte însemnări, știri etc., 
toate având un pronunţat caracter filantropic$%, 

Înainte de a prezenta activitatea filantropică a Bisericii din panbiia 
nia se impune precizarea că latura specifică a lucrării filantropice din 
Transilvania a constituit-o înființarea de școli. E adevărat că și Biserica 
din Țara Românească și Moldova au înfiinţat școli, însă caracterul celor 
din Transilvania era deosebit. Aici, românii numai prin şcoală puteau să se 
ridice la nivelul celorlalte naţiuni. În timp ce maghiarii, sașii sau secuii 
aveau școli bine organizate, plătite de stat, românii, toleraţi, trebuiau să-şi 
întemeieze propriile școli pe care trebuiau să le și întrețină. Aşa se explică, 
de pildă, faptul că pe la 1845, când Șaguna a venit în Transilvania, nu- 
mărul școlilor româneşti erau de circa 400, iar spre sfârşitul păstoririi sale 
numărul acestora ajunsese ia peste 800. 

Referitor la filantropia practică trebuie să spunem că, dacă în Tara 
Românească și Moldova aceasta a cunoscut, așa cum am văzut, diverse 
forme, întemeindu-se adevărate instituţii cu caracter filantropic, în Tran- 
silvania Biserica a desfășurat o operă filantropică însă, de cele mai multe 
ori, cu alte forme cunoscute de manifestare“: organizarea de colecte cu 
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anumite ocazii“, organizarea expozițiilor de copii, organizarea me- 
seriașilor în diferite „reuniuni”, cu scopul de a se ajuta reciproc (dar și de a 
ajuta pe alții) și organizarea de fundaţii cu scop filantropic. 


Organizarea de colecte cu diverse ocazii 


a. Colecte și daruri pentru Crăciun. Mai multe numere din 7ele- 
graful Român prezintă organizarea de colecte (în bani, alimente și îmbră- 
căminte) pentru a oferi daruri de Crăciun „la numărul tot mai mare al 
săracilor... copii de școală, ucenici, văduve etc."'5%. Numărul 139 din anul 
următor, 1901, sub titlul „Daruri de Crăciun pentru săracii noștri” prezintă 
lista donatorilor care au contribuit (cu bani, alimente și îmbrăcăminte) în 
vederea ajutorării celor săraci$50. 

b. Colectă pentru soldații orbiți. Reuniunea regnicolară pentru aju- 
torarea orbilor a inițiat ridicarea „pe seama soldaților orbiți în luptă pentru 
causa dreaptă a patriei și spre ameliorarea sorții lor grele” un institut în 
care aceștia „să primească cunoștințele corespunzătoare, ca să poată exer- 
cita o ocupaţiune fie distractivă, fie procurătoare de pâne 5. 

c. Colecte pentru soldaţii răniți. Comitetul Reuniunii meseriașilor 
români din Sibiu a inițiat o colectă pentru sprijinirea soldaților răniți. Ast- 
fel, într-un număr din Telegraful Român? din 1942 este menționată suma 
de 18.678 lei oferită soldaţilor răniți. Același număr din publicaţia amintită 
că la acelaşi fond „au mai dăruit 920 lei femeile meseriașilor români din 
Sibiu” în lunile decembrie 1941 și ianuarie 1942. 

d. Colecte pentru inundaţiile din Banat. Cel puțin două numere din 
Telegraful Româns5 se referă la colectele organizate în Banat pentru a 
ameliora situaţia celor afectaţi de inundaţii. Prima din ele a fost inițiată de 
episcopul Aradului loan I. Pap, care a adresat „tuturor oficiilor protopres- 
biterale și parohiale din eparhia Aradului” o circulară prin care făcea 
îndemnuri stăruitoare de a-i ajuta pe cei care au avut de suferit de pe urma 
inundațiilor: „să sărim celor nefericiți într-ajutor. Așa ne poruncește legea 
Mântuitorului Hristos și aşa ne șoptește sufletul nostru, căci acei ce sufăr 
sunt frați de-ai noștri, români... Să grăbim deci, şi noi a ne împlini 
datorința noastră creştinească, față de cei lipsiţi. Suntem săraci dar bogat 
este milostivul, căci dania lui se va răsplăti după dreptate din partea Celui 
de sus"65%, 


Organizarea expozițiilor de copii. Mai multe numere din Zelegraful 
Român se referă la organizarea de expoziţii de copii. Acest tip de expo- 
ziţii, specific Transilvaniei, aveau ca scop „promovarea stărilor igienice și 
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„a lucra la îmbunătățirea condiţiilor de traiu ale poporaţiunei. Drept aceea 
se va lua în socotință nu atât intenția vădită de a străluci cu copii anume 
gătiți ca exemplare de paradă, ci mai ales hărnicia și priceperea dovedită la 
ținerea în curăţenie a copiilor şi a locuinţelor, a îmbrăcămintei, la price- 
perea dovedită la alimentaţie și celelalte, care condiționează puterea vitală 
a generaţiilor viitoare”655. 


Oferirea de burse. În unele numere din aceeași publicaţie, întâlnim 
mențiuni privitoare la oferirea de burse. De pildă, în nr. 85 se arată că 
„Asociaţiunea pentru literatura română și cultura poporului român”, la 
începutul anului școlar 1899/1900, a oferit mai multe „stipendii 656. Tot 
aici amintim ȘI ajutorul financiar pe care unii credincioși din Transilvania 
l-au acordat studenţilor din Brad „pentru masă'"'*. Dintr-un alt număr al 
Telegrafului Român S* aflăm că în Transilvania a ființat un Institut filan- 
tropic cu numele de Masa studenților, instituție filantropică înființată de 
„Institutul de credit și de economii A/bina din Sibiu”. Obiectivul acestei 
instituţii era acela de a oferi prânz gratuit la 50 de studenţi români „de la 
școlile medii din Sibiu, tineri..., copii de părinţi relativ săraci” începând 
cu 1/13 septembrie și va funcționa până la sfârșitul lunii iunies*?. 

Numerele 22-23/1927 din Telegraful Român ne dau doar câteva 
informaţii, însă extrem de interesante, referitoare la două „Fonduri” cu 
caracter profund filantropice: Fondul Săracilor și Fondul stipendial pentru 
tinerii cari studiazăs0. 


Societăţi filantropice, aziluri, orfelinate şi fundaţii 


Societăți filantropice. Din numărul 13 al 7e/egrafului Român aflăm 
despre existența (de 10 ani deja) a „Reuniunii române de înmormântare 
din Sibiu” care avea ca scop „de a da ajutor şi de a îngriji de înmor- 
mântarea cuviincioasă a membrilor săi”"4!. Însă important de subliniat și 
faptul că acest așezământ umanitar avea ca obiectiv și „ajutorarea” urma- 
șilor celor decedați şi care, din „neputinţă și scăpătare” nu se puteau în- 
treține singuri. 

În domeniul de care ne ocupăm, din cercetările efectuate reiese că în 
Transilvania a funcționat o societate cu caracter filantropic sub numele de 
„Uniunea Femeilor Române" societate care, între alte activităţi şi-a pro- 
pus înființarea „marelui Orfelinat” unde „vom strânge la sânul nostru pe 
fiicele neamului nostru, fără deosebire de confesiune; le vom crește nu 
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numai cu hrana trupească, ci și cu hrana sufletească, în frica lui Dumnezeu 
și cu iubire de neam 68. 

Telegraful Român, în mai multe numere“, prezintă anumite acte de 
binefacere$ întreprinse mai cu seamă de Reuniunile de femei. 

De asemenea, aflăm că din inițiativa episcopului Nicolae Colan, cu 
concursul Societății Naţionale Ortodoxe a Femeilor Române, s-a înfiinţat 
la Cluj, în 1935, Mănăstirea Sfânta Elisabeta pentru a forma maici îngriji- 
toare de bolnavi. 

Din numărul 10/1943 al Te/egrafului Român aflăm câteva date despre 
înființarea „Asociaţiei religioase Anastasia Saguna”. Această asociaţie a 
fost fondată la inițiativa mitropolitului Nicolae Bălan al Ardealului la 
începutul anului școlar 1941-1942, când elevele de la școala normală de 
fete „Andrei Șaguna” au fost organizate într-o asociaţie religioasă care 
purta numele uneia dintre cele mai de seamă femei creștine ale neamului 
nostru, Anastasia Şaguna, mama celui mai mare mitropolit al Transil- 
vaniei din toate timpurile. 

Scopul mărturisit al acestei asociaţii, așa cum reiese din Statut, era 
multiplu: „completarea educaţiei religioase, morale, naționale, culturale și 
sociale a tinerelor fete din sat, din fabrică și din școală ''*5. Rostul acestei 
asociaţii în şcoli era să lupte împotriva feminismului (înțeles ca masculi- 
nizărea femeii) „căutând să formeze viitoarele soţii și mame de intelectuali 
convingerea, că femeia a fost emancipată odată pentru totdeauna la Bu- 
navestire, în peștera Betleemului, la picioarele Crucii și în dimineaţa Învi- 
erii, când o femeie, Maria Magdalena, a strigat pentru întâia oară: Hristos a 
înviat "587, 

Această asociaţie prezintă importanță pentru noi, deoarece ea avea, 
prin Statut, şi preocupări filantropice. Astfel, la punctul E din Statut, pri- 
vitor la lucrarea socială, întâlnim obiectivele sociale propuse de asociație: 

- organizarea operei de asistență socială; 

- îndrumări în legătură cu gospodăria: curăţenia, pregătirea mâncării etc. 

- dezvoltarea industriei casnice, mândria țăranilor de altă dată; 

- organizarea unui prim ajutor medical, strângerea plantelor de leac, 
îndrumări în ceea ce privește igiena; 

- îngrijirea copiilor plecaţi la muncă. Înființarea leagănului de copii; 

- apropierea între oameni de diferite trepte sociale, prin propovă- 
duirea și trăirea învățăturii că în fața lui Dumnezeu suntem toţi egali. 


Aziluri pentru copii. Numărul 34 al Telegrafului Român din 1890 se 
referă la „Proiectul de lege despre instituţiunea pentru înprijirea copiilor'”668. 
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Orfelinate. Același ziar ne oferă mai multe informaţii despre pro- 
tecția orfanilor. De pildă, dintr-un număr al Zelegrafului Român (nr. 37/mai 
1921) care se referă la „Congresul societăţii Ocrotirea orfanilor "5 aflăm 
că, deşi această societate avea ca obiect exclusiv ocrotirea orfanilor de 
război, în momentul desfășurării lucrării congresului, aceasta avea un nu- 
măr de „60 orfelinate proprii și 15 subvenţionate”, care adăposteau „peste 
5.000 orfani de războt de ambii părinţi şi lipsiți cu desăvârşire de orice 
mijloace și sprijin”. Din același ziar aflăm că „numărul orfanilor recensaţi 
în toată țara de organele societății” era „de peste 360.000 dintre care 
aproape 100.000 orfani sunt ocrotiți în orfelinate şi la domiciliu, prin pen- 
sii, tutele, instrucțiune şi asistenţă medicală "67. 

Din acelaşi număr al 7elegrafului aflăm că „în afară de orfelinatele 
mitropoliilor din Sibiu şi Blaj, regionala Sibiu va deschide în curând la 
Abrud un orfelinat pentru 50 de copii”. Aceeaşi regională, din Sibiu, are 
trei orfelinate subvenţionate (Sibiu“!, Blaj“? şi Brașov cu 200 de orfani), 
două proprii (Orăştie și Abrud cu 150 de orfani) şi în curs de înființare la 
Orlat, Sâmbăta de Sus, Alba-lulia și (din nou) Brașov, pentru 200 până la 
300 orfani*?, 

Același număr al 7elegrafului relatează „inaugurarea Orfelinatului 
„Principele Carol” din Cluj de către mitropolitului Transilvaniei Nicolae 
Bălan. Însă, cum afirmam și la începutul acestui subcapitol, în Transilva- 
nia problemele sociale erau în grija aproape exclusivă a Statuluis”4. Sunt 
menționate o serie de orfelinate începând cu a doua jumătate a secolului al 
XVIII-lea la Sibiu (1767, 1876), Cluj (1872), Arad (1873), Braşov (1877), 
Oradea (1887), Alba-lulia, Beiuș, De), Gherla, Lugoj și Târgu-Mureş$”5. 

Mai multe informații sunt consemnate cu privire la „orfelinatul greco- 
ortodox român din Sibiu. La Braşov, din iniţiativa Uniunii Femeilor 
Române, s-a înființat, la 1 ianuarie 1920, un orfelinat de fete numit Orfeli- 
natul Reuniunii de Femei Române din Braşov, cu un număr de 100 de 
orfane. Pentru întreţinerea lui s-au făcut numeroase apeluri, aproape în fi- 
ecare număr al ziarului, pentru strângerea de colecte, apeluri pentru 
sensibilizarea opiniei publice pentru soarta orfanilor. 


Fundaţii 


În anul 1859 s-au pus bazele „Fundaţiunii fondului invalizilor din pre- 
tura Orlatului”. La constituirea acestei fundaţii au participat reprezentanţi 
din cele douăsprezece comune ale cercului Orlat, cu scopul declarat de a 


304 


„ajuta ostașii români de pe teritoriul aparținător preturei Orlat deveniți 
invalizi 577. | 


Fundaţiunea Șaguna. Din numărul 56/1902 al Telegrafului Româns” 
aflăm de existența unei fundaţii care poartă numele celui mai mare mitro- 
polit al Transilvaniei, Andrei Șaguna. Din acest număr aflăm că din banii 
fundației s-a oferit suma de 7.000 de coroane pentru biserici (ridicarea 
unora noi sau repararea celor vechi) și 3.700 pentru școli, pentru „tre- 
buinţe şcolare”. 


Fundaţia (fondul) Miron Romanul. Deşi problema referitoare la 
administrarea averii fostului mitropolit al Transilvaniei Miron Romanul 
(1874-1898) a fost mult timp discutată“”?, ea prezintă importanţă din punc- 
tul nostru de vedere, deoarece averea fostului mitropolit a fost folosită în . 
scop filantropic. i 


Fundațiunea GozsduS&. Mai multe numere din 7elegraful Român 
relatează despre cea mai mare fundație românească, fundaţia Gozsdu, 
care-și desfăşura activitatea în rândul românilor aflaţi atât în Ungaria cât și 
în Transilvania. 

Astfel, din nr. 58/1894 al Telegrafului aflăm că în mod regulat se pu- 
blicau „Analele fundaţiunii lui Gozsdu”, anale care prezentau, pe de o 
parte, veniturile fundaţiei, iar pe de alta, modul cum erau ele administrate. 
Analele cuprind şi lista bursierilor, unde studiază, formele sub care pri- 
mesc ajutor financiar (burse, ajutoare, taxe etc.), precum și valoarea aju- 
torului respectivst!. 

Dintr-un alt număr din Zelegraful Român (21/1924) aflăm că în urma 
înfăptuirii României Mari, la 1918, au avut loc tratative româno-maghiare 
privind Fundaţia Gozsdu, din partea română fiind Ion I. Lăpedatu. Moti- 
vul acestor tratative a fost faptul că averea fundaţiei (evaluată atunci la 
suma de 200 milioane de lei) se afla pe teritoriul Ungariei, iar beneficiarii 
ei se aflau acum în România. Conform înţelegerii convenite între cele 
două părți, „averea fundaţiunii va reveni în posesiunea proprietarilor săi 
de până acum”. O altă problemă care s-a pus în această situaţie a fost cea 
referitoare la reorganizarea fundaţiei. Propunerea mitropolitului Nicolae 
al Ardealului a fost „ca în locul multelor burse mărunte distribuite până 
acum, să se întemeieze căminuri studenţeşti pe lângă universități... cu bi- 
bliotecă, și cu alte mijloace de studiu, cu toate localurile necesare între- 
ținerii studenților, în cele mai bune condiţii de igienă şi morală, dându-se 
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tinerimii universitare îndrumări în sensul învățăturilor Bisericii noastre 
drept măritoare "682. 

În pofida negocierilor purtate între partea ungară şi cea română cu 
privire la modul de administrare a averii fundaţiei Gozsdu, din nr. 19/1934 
al Telegrafului Român aflăm că această problemă nu s-a limpezit, de- 
oarece un articol apărut în numărul menționat se încheie cu următoarea 
frază: „Fiind vorba de o avere atât de însemnată și de interesele studenților 
români din Ardeal, statul maghiar nu vrea să recunoască decât pe cei din 
Ungaria... Guvernul român are datoria de-a urgenta pe cale diplomatică 
clarificarea acestei chestiuni "65. 

În afară de aceste câteva instituţii filantropice menţionate (Şi fără 
îndoială că ele au fost mult mai multe), au existat multe persoane particu- 
lare care fie că şi-au lăsat întreaga averii Bisericii sau unor fundaţii, în 
scop filantropicss?, fie au lăsat însemnate sume de bani în același scop. 

Toată această lucrare filantropică a Bisericii din Transivania a fost, în 
viziunea actualului mitropolit al Transilvaniei, dr. Antonie Plămădeală, ca 
„unul din mijloacele de solidarizare românească până la unire”, iar insti- 
tuțiile sociale au fost „instituţii de supravieţuire şi de progres, dovezi de 
patriotism "685, | 
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Timișoara, 1994, p. 16. 
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5 Prof. Ştefan Pascu, Războiul țăranilor din 1784 de sub conducerea lui Horia, Cloşca 
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1694, pe lângă acest consiliu s-a înființat aşa numita Cancelarie aulică transilvană, cu 
sediul la Viena, care făcea legătura între Curte şi Principat. Problemele financiare erau 
conduse de un fezaurariat, cele militare de Consiliul de război al Curţii, organul jude- 
cătoresc suprem era tabla regească, iar Dieta rămânea ca organ legislativ. 

? Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, JBOR, vol. Il, EIBMBOR, București, 1992, p. 291-296. 

s Ibidem, p. 291. 

? Prinos lui Sturza, Bucureşti, 1903, p. 308 apud Ștefan Lupșa, Biserica ardeleană și 
„unirea ” în anii 1697-1701, Bucureşti, 1949, p. 77-79. 

10 Silviu Dragomir, Istoria dezrobirii religioase a românilor din Ardeal în secolul al 
XVIII-lea, vol. 1, Sibiu, 1920, p. 5 apud Teodor V. Damşa, op. cir. p. 25. 

!! De fapt, textul documentului n-a fost cunoscut nici de mitropolit nici de Atanasie, a 
cărui influenţă se vede din redactarea celor două post-scriptum-uri și din grija pentru 
soarta sa. El n-a putut fi cunoscut de Atanasie și fiindcă el n-ar fi acceptat titlul de epis- 
cop, de vreme ce era socotit mitropolit până la rehirotonirea sa, la 25 martie 1701 (cf. 
Teodor V. Damșa, op. cit, p. 33). 

i* Szilagy, Monumenta comitialia regni Transylvaniae, XXI, Budapesta, 1898, p. 407 
apud Șt, Lupșa, op. ciz., la Teodor V. Damşa, op. cit, p. 34-35. 

'3 Teodor V. Damșa, op. cit, p. 36. 


'* Măsurile sinodului: înlăturarea din preoţie a preoților bețivi, desfrânati, a celor ce nu 
poartă costumul preoţesc, a celor care nu săvârșesc slujbe în duminici, post și sărbători etc. 
15 Între învinuirile aduse amintim: a prefăcut mănăstirea reședință în cârciumă, orga- 
nizează petreceri, merge la vânătoare, permite rudelor să se amestece în treburile 
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mitropoliei, hirotonește tineri fără pregătire, pe bani, acceptă recăsătoria preoților, impune 
dări noi preoților, întreține legături cu Țările Române, nu este cinstit cu unirea etc. 

'6 În schimbul acestei degradări, Atanasie primea titlul de consilier imperial, un lanţ 
de aur, împodobit cu cruce și cu portretul împăratului, pentru „meritele sale înalte și spe- 
ciale... pentru învățătura și erudiția lui, pentru viața lui exemplară, pentru bunele mora- 
vuri şi celelalte virtuţi ale sale” (tocmai reversul acuzațiilor anterioare). 

17 Alte prevederi erau: - nu numai preoții uniţi, ci și laicii care se vor uni cu Roma vor 
beneficia de drepturile catolicilor, deci nu vor mai fi consideraţi toleraţi; 

- confiscarea Bucoavnei; 

- instituirea unui teolog iezuit pe lângă Atanasie, fără știrea căruia nu va putea face 
nimic; 

- interzicerea corespondenţei; 

- dreptul pentru împărat, „patronul suprem” al noii Biserici, de a numi pe episcopii 
următori dintr-o listă de trei candidaţi; 

- rudele nu vor mai fi lăsate să se amestece în treburile bisericeşti; 

- va înfiinţa o școală latină la Bălgrad, va da seamă de venituri ș.a. 

5 Nicolae Iorga, Jstoria Bisericii Româneşti, vol. II, Bucureşti, 1930, p. 34. Această 
declarație cuprindea mai multe obligaţii pe care Atanasie și le asuma: că primeşte ca 
„mitropolit al său pe cardinalul primat al Ungariei, ca Patriarh al său pe Papa de Roma; 
mitropolitul muntean îi este acum numai Bucureșteanul, domnul Ţării Românești e numit 
Craiul sau Vodă Țărăi-Munteneşti, amândoi sunt șișmatici şi eretici, şi cu niciunul din ei 
nu va mai păstra prieteșug, nu va mai purta corespondenţă şi orice scrisoare pe care o va 
primi o va arăta noilor săi stăpâni; va tipări un nou Catehism” etc. 

! Ioan Lupaș, Istoria bisericească a românilor ardeleni, ediţia a I-a, introducere, 
îngrijirea ediției, note şi comentarii de Doru Radoslav, Editura Dacia, Cluj-Napoca, 
p. 108-109. 

2 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, IBOR, vol. II, EIBMBOR, București, 1992, p. 308-318. 

21 Ibidem, p. 318-329. 

2 Ibidem. 

% Pr. prof. Gheorghe Moisescu, pr. prof. Ştefan Lupsa, pr. prof. Alexandru Filipaşcu, 
Istoria Bisericii Române, EIBMBOR, Bucureşti, vol. II, 1957, p. 178-186. 

* Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cit., p. 329-336. 

25 Pr. Constantin Voicescu, „Viaţa şi activitatea episcopului Pahomie al Romanului”, 
în BOR, XC, 1972, nr. 5-6, p. 596. 

2% Melchisedec Ștefănescu, Cronica Romanului și a Episcopiei de Roman, București, 
p. 323. 

2? Ibidem, p. 324. 

% Ibidem, p. 325. 

% Ibidem. 

% Ibidem. 

5! Ştefan Berechet, Caterisirea preotului, 1924, p. 5-7 la ierom. Irineu Crăciunaș, 
„Episcopul Pahomie al Romanului”, în MMS, an. XXXV, 1959, nr. 9-12, p. 630. 

* Melchisedec Ștefănescu, op. cit., p. 327. ' 

3 Ibidem, p. 349. 

* Ibidem, p. 339-343. 
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55 Dario Raccanello, Rugăciunea lui lisus în scrierile starețului de la Poiana 
Mărului, trad. de Maria-Cornelia Oros și diac. Ioan I. Ică jr., Editura Deisis, Sibiu, 
1996, p. 473. 

%5 Viaţa Cuviosului Paisie de la Neamţ, ediţie îngrijită de diac. prof. loan Ivan, după 
manuscrisul nr. 154 din Biblioteca Mănăstirii Neamţ, Editura Trinitas, laşi, 1997. 

37 Pr. Gabriel Cocora, Horia Constantinescu, „Poiana Mărului”, în GB, XXIII, 1964, 
p. 473. 

3 Pr. dr. Paul Mihail, „Schitul Poiana Mărului, un centru ortodox cărturăresc”, în vol. 
Spiritualitate și istorie la întorsura Carpatilor, vol. IL, vol. editat cu binecuvântarea P.S. 
Antonie Plămădeală, Buzău, 1983, p. 382. 

% Pr. Gabriel Cocora, „Cuviosul Vasile de la Poiana Mărului”, în vol. Sfinți şi apă- 
rători ai legii strămoşeşti, coord. de I.P.S. Nestor Vornicescu, EIBMBOR, București, 
1983, p. 435. 

“ Ibidem, p. 426. 

4 Pr. dr. Paul Mihail, op. ciz., p. 362. 

% Antonios Emilios N. Tachialos, Ho Paisos Veliciskophski..., Thessalonike, 1964 la 
Dario Raccanelto, op. cit. p. 98. 

% Starețul Vasile, Cuvânt înainte la cartea fericitului Isihie, la Dario Raccanello, op. 
cit, p. 93. 

4 Corneliu Albu, Pe urmele lui lon-Inocenţiu Micu-Klein, Editura Sport-Turism, Bu- 
curești, 1983. 

% Timotei Cipariu la Alexandru Lupeanu Melin, în Sufletul Blajului, conferință ros- 
tită la Blaj la 1 martie 1931 sub egida „Astrei” la Corneliu Albu, op. cir., p. 15. 

4% Rezultatele strălucite obținute la studii i-au călăuzit paşii spre seminarul teologic, 
obținând una din cele 12 burse pe care cardinalul Kollonich le înființase pentru a veni în 
ajutorul tinerilor studioşi greco-catolici, ruteni şi români, din cuprinsul Austriei (cf. Cor- 
neliu Albu, op. cit, p. 93). 

+7 A mat aflat că Nicolaus Olahus era nepot de soră al lui lancu de Hunedoara şi vărul 
craiului Mateiaș. În acești ani, lon Micu a vizitat de mai multe ori Bratislava. 1 s-a expli- 
cat că Nicolaus Olahus îşi exercita atribuţiile episcopale la Târnavia, iar pe cele de can- 
celar a! regatului (1542-1568) şi de regent, la Bratislava. Tot aici, în Biserica Sf. Mikulas, 
a putut privi sarcofagul străjuit de o placă de marmură în care e săpat chipul lui Nicolaus 
Olahus (cf. ibidem). 

% Jbidem. 

% Ibidem, p. 9%. 

5 /bidem, p. 101. 

5! Jbidem, p. 103. 

s2 Nicolaus Olahus a fost episcop de Zagreb, cancelar, episcop de Agria, șpan de Hont 
şi de Strigoniu, arhiepiscop de Strigoniu şi regent al Ungariei, iar Inocențiu studiase la 
Târnavia, la seminarul înființat de marele umanist. 

55 Augustin Bunea, Din istoria românilor. Episcopul loan Inocenţiu Klein (1728-1751), 
Blaj, 1900 la Corneliu Albu, op, cit, p. 10. 

4 Pater lanoș, în scrisoarea adresată lui Atanasie Anghel care se afla la Viena, îi a- 
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sească dreapta credinţă. 
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55 Nobilul Gavriil a înaintat un protest la curtea imperială în numele preoților și cre- 
dincioșilor din părțile Alba-luliei, Brașovului și Făgărașului, fapt pentru care a plătit cu 
închisoarea şase ani. Iată ce scria, printre altele, nobilul Gavriil: „Eu sunt de convingerea 
că nimeni să nu-și părăsească legea sa, ci mai bine să fie gata a-și pierde viața, decât să se 
lepede de credința sa. Nu vorbesc de alții, ci aduc drept pildă cazul meu, că și acum sunt 
prins pentru credința mea și totuşi mărturisesc că nici frica, nici conșideraţia față de starea 
mea şi nici un alt lucru nu mă poate sili să mă lapăd de religia mea, ci mai bine sunt gata 
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Biserica greco-catolică din România din perspectivă istorică, Editura de Vest, Timişoara, 
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5 Augustin Bunea, Din istoria românilor. Episcopul loan Inocenţiu Klein, 1728-1751, 
Blaj, 1900, p. 156 la Teodor V. Damşa, op. cit. p. 63. 

s0 Teodor V. Damșa, op. cit., p. 66. 

5! Jbidem. 

s Joan Lupaș, Două anchete oficiale în satele din scaunul Sibiului, 1744 şi 1745, Si- 
biu, 1938, p. 15 la Teodor V. Damșa, op. ciz., p. 67. 

6 Keith Hitchins, Constiință națională şi acțiune politică la românii din Transilvania, 
1700-1565, Cluj-Napoca, 1987, p. 45 la Teodor V. Damșa, op. cit., p. 66. 

% Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, Sfinți daco-romani..., p. 119-120. 

* Ibidem, p. 121-122. 

% Jbidem, p. 125. 

% /bidem, p. ll7. 

s În aceste regimente nu puteau fi recrutați decât credincioși uniți, în care împă- 
răteasa avea încredere. De pildă, în ținutul Bistriţei grănicerii au fost recrutaţi din 30 de 
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s Gh. Moisescu, Ștefan Lupșa și Alexandru Filipașcu, Istoria Bisericii Române, vol. 
II, EIBMBOR, București, 1957, p. 238-249. 

% Ibidem, p. 238. 

7! Autorii citați, în op. cit. 

72 Ibidem, p. 239. Acest punct de vedere îl apreciem ca fiind discutabil, având în ve- 
dere adevărul istoric. Pe de o parte, nu se știu care au fost acele „privilegii”, mai precis 
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siderată un privilegiu? Răspundem ferm: nu credem. Sigur, nu mai amintim aici numirea 
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mitropolitului Gavriil Bănulescu Bodoni ca exarh peste Bisericile celor două Ţări Ro- 
mânești, sau, mai târziu, când am intrat iarăşi sub dominație rusească, în perioada Regu- 
lamentelor Organice. lar pe de alta, dacă avem în vedere „timpul” în care a apărut volu- 


mul citat (1957), ne dăm seama că tot ce venea din Răsărit era „privilegiu”, atunci 
înțelegem afirmația făcută. 


2 Jbidem. 

14 Sulzer la autorii citați, p. 239. 

75 Gh, Moisescu, Ștefan Lupșa și Alexandru Filipaşcu, op. cit. 

7% Ibidem, p. 240. 
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să fie supt îndreptarea Sf. Sinod după obiceiurile Sfintei Biserici din Rosia”(cf. ibidem). 

% Jbidem. 

* Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, BOR, vol. II, EIBMBOR, Bucureşti, 1992, p. 396. 

8 Ibidem, vol. 1, p. 269. 

%! Gh. Moisescu, Ștefan Lupșa și Alexandru Filipascu, op. cit. p. 241. 

% În 1781, mitropolitul Grigorie și domnul Alexandru Ipsilanti au primit vizita patriar- 
hului Avramie al Il-lea al Ierusalimului (cf. pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. ciz., p. 397). 

s Gh. Moisescu, Ştefan Lupșa și Alexandru Filipașcu, op. cit. p. 242. 

8 Ibidem. 

55 /bidem. 

5 Jbidem, p. 243. 

s7 Se pare că în aceste neînțelegeri era implicat și episcopul Buzăului, Dositei Filitti, 
care urmărea scaunul mitropolitan şi care l-ar fi pârât domnitorului că este de partea 
nemților (a austriecilor) şi nu a turcilor. 

8 Jbidem, p. 245. 

% Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cit., p. 406. 

% Dintre cărțile tipărite în această perioadă amintim: Molitveinic, Psaltirea, Litur- 
ghierul, Triodul, Penticostarul, Slujba Sf. Dimitrie Basarabov, Ceaslovul, Orânduiala 
sfințirii bisericii, Carte folositoare de suflet, Chiriacodromionul la Evanghelii al lui 
Nichifor Theotochis (cf. ibidem, p. 407). 

”! Gh. Moisescu, Ștefan Lupșa, Al. Filipașcu, op. cit., p. 256. 

% Iosif a colaborat la tipărirea Octoihului, apărut la Bucureşti în 1774 şi 1794; la 
tipărirea Sinopsei (prescurtarea Sfintei Scripturi a Sf. Atanasie cel Mare), tipărită la 
Râmnic în 1783, în românește; la 1792 a tradus din grecește în românește Urmarea lui 
Hristos, iar în 1793 a terminat de tradus Comoara dreptei credințe. Amintim şi faptul că, 
în același an, a mijlocit pe lângă mitropolitul Filaret să îngăduie prietenului său, negus- 
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% Ibidem, p. 257. 

% Ibidem. 

% Ibidem, p. 257-258. 

% Catagrafia cuprindea: 114 biserici de zid, 250 de lemn, 699 preoți de mir, 30 iero- 
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9 Ibidem, p. 262. 
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Câmpulungului, în locul ei ridicându-se o nouă biserică. Despre această biserică se spune 
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că a fost ridicată în Câmpulung de către Callimachi Vodă. În documentele Mitropoliei de 
la Cernăuţi, în legătură cu această problemă, se păstrează următoarea informaţie: „Bise- 
rica Sf. Neculai din Câmpulung, făcută de principii Moldovei loan şi Theodor Callimachi 
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relief aurit. Fiind de dimensiuni reduse, tăblița are următorul conţinut: „Io loan Teodor 
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p. 402-403. 
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vol. Il, p. 194; A. Filipide, Introducere în Istoria Limbii și literaturii Române, laşi, 1888, p. 
203; G. Besviconi, Costachi Stamati, familia și contemporanii săi, laşi, 1942, p. 6), arti- 
colele (Gh. Bariț, Foaie pentru minte, V (1842), p. 369, M. Kogălniceanu, Afeneu 'lu 
Romanu, nr. iulie-aug. 1861, p. 82), cursurile universitare (N. Dobrescu, /sforia Bisericii 
Române, Curs litografiat 1909-1910, p. 208) la diac. dr. Al.I. Ciurea, Iacov Stamati, laşi, 
1946, p. 26. 

i! Unii autori (O.G. Lecca în Dicționar istoric, arheologic şi geografic al României, 
București, 1937, p. 487) afirmă că originea familiei Stamati ar fi din Basarabia, întrucât o 
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ibidem, p. 28). 

1% Cronica Romanului, p. 323, 

10 /bidem. 

10% Andreas Wolf, Beitraege zu einer Staatisch historischen Beschreibung des Fuersten- 
thums Moldau, Hermannstadt, 1805, p. 277 la diac. asist. dr. Al.I. Ciurea, op. ciz., p. 30. 

i05 Kogălniceanu, România literară, laşi, |, 1855, apud ibidem. 

106 Acest număr s-a stabilit cu respectarea proporției numerice: 6 episcopi, 50 preoți şi 
14 diaconi (cf. ibidem). 

47 [bidem. 

1% Wolf, op. cit, p. 276; Gh. Batiţ, Foaie pentru minte, V, p. 369; Melchisedec, Cro- 
nica Hușilor, p. 342 apud diac. Al.I. Ciurea, op. cit, p. 49. 

1% Ex: Pahomie al Romanului, Naum Râmniceanu etc. 

119 Vasile Dascălul, Agaton Moldoveanul, diacul Vasile Sturza etc. Despre acest su- 
biect, a se vedea mai pe larg studiul I.PS. Antonie Plămădeală, „Transilvăneni în Mol- 
dova — moldoveni în Transilvania”, în Calendar de inimă românească, Sibiu, 1988. 

"1! Istoria Mănăstirii Neamțului, tom. X, p. 144 apud Narcis Crețulescu, Iszoria Sfin- 
tei Monastiri Râșca din jud. Suceava, Fălticeni, 1901, p. 85. 
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15 Diac. asist. dr. Alexandru I. Ciurea, op. cit., p. 62. 
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învățătura şi influenta lui asupra Bisericii Ortodoxe, Mănăstirea Neamt, 1933, p. 52. 

1 Dr. Dan Zamfirescu, Paisianismul — un moment românesc în istoria spiritualitătii 
europene, Editura Roza Vânturilor, Bucureşti 1996, p. 10. 

1% N. Iorga, Istoria Bisericii românesti și a vieții religioase a românilor, Bucureşti, 
1930, vol. II, p. 177-179. 

'31 Prot. Serghie Cetfericov, op. cit., p. 53. 

152 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, JBOR, vol. Il, EIBMBOR, Bucureşti 1992, p. 552-553. 

53 N. lorga, op. cit., p.188. 

54 PI. David, „Cuviosul Paisie cel Mare (Velicicovschi), un desăvârșit monah român. 
Noi cercetări și ipoteze”, în BOR, 1975, nr. 1-2. 
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'35 Diac. Ioan Ică jr., „Posteritatea românească a paisianismului şi sensul unei ediţii”, 
în Cuviosul Paisie de la Neamţ, Autobiografia..., p. 67-80. 

5% Ivan Kologrivov, Essai sur la saintete en Rusie, apud Dan Zamfirescu, op. cit., p. 23. 

137 „Aicea se odihneşte fericitul părintele nostru starețul, ieroschimonah şi arhimandrit 
Paisie Malorussianul, carele, viind de la Muntele Athonului în Moldavia cu 60 ucenici, şi 
aicea mulțime de frați adunând, şi viiața cea de obşte pre sine o au înnoitu, și așa cătră 
Domnul s-au mutat, la anul 1794, noemvrie, 15, în zilele binecredinciosului domn Mihail 
Șuțu Voievod şi a Prea Sfinţitului Mitropolit Iacov”. 

15 Kuthberth D. Hainsworth, Stareiz Paisy Velichkovsky (1722-1794). Doctrine of 
spiritual guidance, Roma, 1976 apud D. Zamfirescu, O carte fundamentală a culturii 
europene, Editura Roza Vânturilor, Bucureşti, 1991, p. 6. 

39 Cuviosul Paisie de la Neamţ, op. cit, p. 147. 

1% Ibidem, p. 106. 

141 Programa Şi organizarea studiilor Academiei, întemeiată în 1633 de mitropolitul 
Petru Movilă şi ridicată la rangul de Academie în 1701 de ţarul Petru cel Mare, urmau 
celor din şcolile iezuite poloneze, fără nici o legătură cu fondul liturgic, patristic şi mistic 
ortodox. 

'4% Fiind chemat de rectorul Academiei pentru a-l mustra cu privire la intenția de a pă- 
răsi şcoala, Petru va face un adevărat rechizitoriu învățământului teologic de inspirație apu- 
seană. E! arată trei pricini importante care-l determină să părăsească şcoala: 1) intenția 
nestrămutată de a se face monah, „dacă este cu putinţă cât se poate mai repede”; 2) că de la 
asemenea învăţământ „care vine de la Aristotel, Cicero, Platon și de la alți înțelepti 
păgâni” nu simte nici un folos, ba chiar se teme ca nu cumva, ca și mulţi alţii „să cadă în . 
stricăciunea minţii”, pentru că „înlăuntrul sufletelor rămâne întunericul şi negura, iar pe 
limba lor toată înţelepciunea”; 3) pentru că roadele acestui tip de învățământ se văd „în 
faptul că fete duhovnicești din cinul monahicesc trăiesc ca niște demnitari mireni, în mare 
cinste şi slavă şi în toată tihna trupească...”, înstrăinați de deprinderile duhovnicești și 
pradă „tot felului de patimi trupești și sufletești” (cf. ibidem, p. 101). 

14% Jbidem, p. 104, nota 32. 

14 Vasile de la Poiana Mărului a venit în Ţara Românească împreună cu alți ruși şi 
ucraineni ca urmare a uniaţiei în Ucraina poloneză și a reformelor laicizante ale lui 
Petru cel Mare — cel ce a dat lovitura de grație autocefaliei Bisericii Ucrainene. Această 
emigrație adusese cu sine tradiția spirituală rusă, în centru căreia se strălucea figura și 
opera Sfântului Nil Sorski. Cel mai celebru și mai influent personaj în care s-a întrupat, 
ca într-un mare simbol, această emigrație ruso-ucraineană ce aminteşte de-al doilea 
mare exod, de data asta spre Occident, produs de revoluţie în veacul nostru, a fost 
starețul Vasile de la Poiana Mărului. EI a venit pe vremea lui Constantin Brâncoveanu, 
în plin apogeu al vechii culturi românești, şi a rămas printre români spre a îndeplini un 
rol de îndrumător duhovnicesc depășit numai de cel ce-i va fi ucenic şi urmaș (cf. Dan 
Zamfirescu, op. cil., p. 7). 

145 Ibidem. 

1% S. Cetfericov, op. cit., p. 128-129 apud Dan Zamfirescu, op. cit, p. 8. 

147 Cetfericov, op. cit., p. 223 apud Nichifor Crainic, Sfințenia — împlinirea umanului, 
Editura Trinitas, laşi, 1993, p. 148. 

148 [bidem,. 

'% Mitropolitul Daniel, „Vocaţie şi destin filocalic la români”, în vol. Românii în re- 
innoirea isihastă, Editura Trinitas, laşi, 1997, p.9. 
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150 Schimonahul Mitrofan, „Viaţa Cuviosului stareţ Paisie”, în Cuviosul Paisie de la 
Neamţ, op. cit., p. 190. 

15i Aceasta este prima Filocalie într-o limbă vorbită, cea grecească avea să apară abia 
în 1782 la Veneția. Filocalia de la Dragomirna cuprindea lucrări ale Sfinților Simeon 
Noul Teolog, Evagrie, Dorotei, Grigorie Sinaitul, Nil Sorski şi chiar câteva din scrierile 
starețului Vasile de la Poiana Mărului. Ideea care a stat la alcătuirea acestei lucrări este 
centrată în jurul rugăciunii lui lisus. 

152 P. Elia Citterio, „Un stareț și autobiografia lui, Introducere”, în Cuviosul Paisie de 
la Neamţ, op. cit, p. 37. 

155 Ibidem, p. 10. 


154 Chiar dacă nu avem o listă a membrilor obștei Mănăstirii Neamţ din vremea lui Pa- 
isie, o avem pe cea din anul 1837 publicată de Pr. Paul Mihail „Obştesa mănăstirilor 
Neamţ şi Secu în anul 1837”, p. 149-187, în lucrarea Românii în reînnoirea isihastă, 
apărută sub îngrijirea lui Virgil Cândea la Editura Trinitas, laşi, 1997. 

155 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cit., p. 565. 

155 Mitropolitul Daniel, op. ciz., p. 10. 

157 Ibidem, p. 15. 


158 Printre aceste traduceri găsim scrieri din sfinţii: Vasile cel Mare, loan Damaschin, . 
Grigorie Palama, Grigorie Sinaitul, Diadoh al Foticeii, Dorotei din Gaza, Isaac Sirul, 
loan Scărarul, Macarie Egipteanul, Marcu Ascetul, Nichita Stethatul, Petru Damaschin, 
Simeon Noul Teolog ş.a., ca și numeroase antologii pe tema rugăciunii lui isus şi pe 
diferite teme dogmatice. 

159 Recent, au fost publicate. în limba română două volume ale Sfântului Paisie de la 
Neamţ, intitulate Cuvinte și scrisori duhovniceşti. Ambele volume au fost „publicate 
după traduceri revăzute, cu note şi comentarii de Valentina Pelin, cu o prefaţă și o postfață 
de Virgil Cândea”, primul a apărut în 1998, iar al doilea î în 1999, amândouă în Editura 
Tipografia Capitala din Chișinău. 

160 Cercetătorul rus se numește laţimirski (cf. Mitropolitul Serafim, op. cit., p. 145). 

15! Autobiografia sa a fost publicată recentă, în 1997, de diac. prof. loan Ivan de la 
Mănăstirea Neamţ, „după manuscrisul 154 din Biblioteca mănăstirii Neamţ”, Editura 
Trinitas. 

'2 Titlul original este „Povestire despre Sfântul Sobor al preaiubiţilor întru Domnul 
părinți şi frați și fii ai mei duhovnicești, care pentru mântuirea sufletului s-au adunat în 
numele lui Hristos la mine nevrednicul, viețuind din purtarea de grijă a lui Dumnezeu în 
aceste sfinte lăcașuri, în sfântul și marele lăcaș al Înălţării Domnului Dumnezeului și 
Mânturitorului nostru lisus Hristos, numit Neamţ şi în sfântul lăcaș al cinstitului și 
slăvitului prooroc, înaintemergător şi botezător al Domnului, loan, numit Secu. Cum și 
din ce pricină s-a adunat acest sfânt sobor la mine păcătosul și nevrednicul”. 

is Protoiereul Serghei Cetfericov, Paisie — Starețul mănăstirii Neamţ, traducere de 
Nicodim Patriarhul României, Editura II, Mănăstirea Neamţ, 1943, p. 227-228, apud ier. 
Nestor Vornicescu, „Instituţii pentru îngrijirea sănătăţii patronate de mănăstirea Neamţ”, 
în MMS (XXX VIII), nr. 5-6, 1962, op. cit., p. 443. 

16% Dan Zamfirescu, op. cit.,p. 10. 

165 N. Crainic, op. cil., p. 146. 

16 A. Scrima, la diac. loan 1. Ică jr., op. cit., p. 77. 

157 1.P.$. Daniel, op. cit., p. 13. 
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i6 C. Erbiceanu, Istoria Mitropoliei Moldovei, p. 59, apud diac. asist. dr. Alex. I. Ciu- 
rea, Iacov Stamati, laşi, 1946, p. 202. 

159 Protos. dr. Vasile Vasilache, Mitropolitul Veniamin Costachi, Mănăstirea Neamţ, 
1941, p. 58. 

'% Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, IBOR, vol. II, EIBMBOR, București, 1992, p. 463. 

17! Ibidem, p. 460. 

12 Pr. lect. Ion Vicovan, „Mitropolitul Veniamin Costachi — caimacam”, în Cronica 
Episcopiei Hușilor, Il, 1997, p. 351-364. 

1% Inspirându-se din Sfinţii Părinţi (mai cu seamă loan Gură de Aur), mitropolitul are 
cuvinte foarte aspre la adresa părinților care nu se îngrijesc de învăţătura copiilor: 
„Ucigași de fii cu adevărat se pot socoti părinţii acei ce nu se îngrijesc a da vreun fel de 
învățătură la fiii lor; ba încă și mai răi decât aceia, după cum adeverează gura cea de aur 
(Sf. loan Gură de Aur, n.n.) zicând: ucigașii de fii numai trupul despart de suflet, iar cei 
ce nu dau creştere bună și învățătură fiilor lor și pe trup desparte de suflet şi pe suflet de 
Dumnezeu. Vai dar şi amar vouă părinților în lumea aceasta! Dar mai vai şi mai amar în 
cea ce va să fie”. 

Cum este şi firesc, el pune problema învățăturii din perspectivă dublă. Pe de o parte, 
învățătura la modul general are un rol important în informarea și formarea omului, iar pe 
de altă parte, învățătura creştină în special, pe lângă aspectul formativ oferă omului și o 
perspectivă eshatologică: „Toate ştiinţele şi meşteșugurile sunt, fără îndoială, de folos 
omului; însă folosul unora este vremelnic!... şi numai la unii până la mormânt și se 
sfârșește acolo și el şi științele și folosul dintre acesta; iar știința christianiceștii credințe şi 
folosul dintru dânsa este mare si veşnic; că povăţuitor fiind a toată fapta și vieţuirea mo- 
ralicească, face pe om trebnic în viața aceasta și vrednic vieții de veci”. Dacă cunoașterea 
învățăturii creştine aduce mare folos omului, e de la sine înțeles că lipsa ei duce, după 
cuvântul lui Veniamin însuși, „la netrebnice zăbăvi și călcarea de legi” (cf. protos. dr. 
Vasile Vasilache, op. cit., p. 152-153). 

174 Ibidem, p. 150. 

15 Ibidem, p. 156. 

1% Ibidem, p. 158. 

177 Pentru mai multe amănunte de consultat, între altele, studiul pr. asist. lon Vicovan, 
„File din istoria învățământului teologic din Moldova”, în TV nr. 1-3/1995. 

1% C. Erbiceanu, Istoricul Seminarului Veniamin din mănăstirea Socola, fondat la 
1804, laşi, 1885, p. 122. 

179 Pentru amănunte suplimentare de văzut studiul pr. lect. Ion Vicovan, „Academia 
Mihăileană - 160 de ani de la înființare”, în Analele Științifice ale Universităţii „ALI. 
Cuza ”, t. III, teologie, 1995-1996, p. 239-253. 

1% Pr. Dr. Ilie Gheorghiţă, Un veac de la moartea mitropolitului Veniamin Costachi, 
Neamţ, 1946, p. 67. 

18 A. Vizanti, Veniamin Costachi, laşi, 1881, p. 81 apud pr. lect. IL. Vicovan, op. cit, 
p. 244. 

'82 N. lorga, Istoria lumii în vremurile mai nouă, Editura Minerva, Bucureşti, 1907, 
p. 177 apud pr. dr. Ilie Gheorghiţă, op. cit, p. 71. 

18% Vezi notele 142, 143 și 144 la ţ Antonie Plămădeală, „Clerici ortodocşi, ctitori de 
limbă și cultură românească”, în vol. Dascăli de cuget și simțire românească, EIBMBOR, 
Bucureşti, 1981, p. 104. 

184 Nota 145 la ibidem. 
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185 [bidem, p. 105. 

186 Jbidem. 

81 Vezi studiul pr. lect. ion Vicovan, „Mitropolitul Veniamin Costachi — caimacam”, 
în Cronica Episcopiei Hușilor, Ul, 1997, p. 351-364. 

1% Protos. dr. Vasile Vasilache, Mitropolitul Veniamin Costachi, Mănăstirea Neamţ, 
1941, p. 100. 

'5 Mihail Kogălniceanu, „Bibliografia mitropolitului Iacov”, publicată în Ateneul 
Rom., Sem. II, an. 1861, p. 85 apud protos. dr. Vasile Vasilache, op. ciz., p. 101. 

1% Protos. dr. V. Vasilache, op. cit., p. 102. 

19! [bidem. 

1% Ibidem, p. 132. 

15 Nicolae Iorga, Oameni care au fost, Chişinău, 1990, p. 87. 

154 Gheorghe Moisescu şi colaboratorii, Istoria Bisericii Române, vol. II, EIBMBOR, 
București, 1958, p. 403. 

19 Aceasta cuprindea: Învățătura către duhovnic, Canoanele Sfântului loan Posti- 
torul Şi Sfătuire către cel ce să spovăduieşte. 

1% E fusese deseori la Mănăstirea Neamţ. Să nu uităm că el, la 15 ani, când a părăsit 
şcoala, voia să meargă la Neamţ atras de faima starețului Paisie. De asemenea, el a fost 
trimis de mitropolitul țării, Iacob Stamati, pentru a sluji la înmormântarea Sfântului 
Paisie, însă a ajuns a doua zi după înmormântare și a mai rămas câteva zile la Neamt, par- 
ticipând la alegerea succesorului lui Paisie. 

19 Titlul sub care a fost tipărită Dogmatica Sfântului loan Damaschin este Descope- 
rirea cu amăruntul a pravoslavnicei credințe. 

1% După şapte ani, Grigorie s-a dus la Mănăstirea Anarghiri, a dezgropat „oaselele 
fericitului său stareț şi împreună lucrător întru toate bunele obiceiuri și după rânduiala 
părinteștii orânduieli întorcându-se înapoi la București” le îngropă în pământul țării. (cf. 
ibidem, p. 406). 

1% Cartea cuprinde diferite cugetări și cuvântări „pentru privirea lui Hristos” sau 
„Zdrobirea inimii” (cf. pr. prof. dr. M. Păcurariu, IBOR, vol. III, EIBMBOR, București 
1996, p. 41). 

2% Gheorghe Moisescu şi colaboratorii, op. cit., p. 407. 

2! Până în anul 1882 Sfântul Mir se aducea mai mult de la Patriarhia din Constanti- 
nopol, iar uneori și din Rusia, pe cheltuiala preoților care erau impuși la o dare în acest 
scop. Din pricina mişcării de la 1821 şi din negrija celor însărcinați cu această atribuție, s-a 
„întâmplat ca mulţi copii să rămână nemiruiți după botez”. Aducând mir de la Constanti- 
nopol, mitropolitul Grigorie a luat măsuri să se împartă prin episcopi şi protopopi pe la 
biserici, desfiintând obiceiul de a-l da preoților pe bani (cf. ibidem, p. 409). 

22 La 9 martie adresă o anafoara către domn, împreună cu episcopii şi boierii, arătând 
că „s-au ales din călugării pământeni, ca s-au socotit că sunt mai cuvioşi şi cu bună petre- 
cere și vrednici de a se orândui”, îngrijind totodată să se facă „trei catagrafii de toate 
lucrurile mănăstirești mișcătoare și nemișcătoare”, cu îndatorirea pentru egumenul cel 
vechi „să-și dea socoteală de venitui și cheltuiala mănăstirii pe câtă vreme s-au aflat egu- 
men, cum și de datorie”, La 17 aprilie 1823 s-a înfăptuit cu mare însuflețire așezarea egu- 
menilor români în locul celor greci (cf. ibidem, p. 410). 

2 Această „Casă a mănăstirilor” avea următoarele îndatoriri: să fixeze venitul pe 
grupe de mănăstiri închinate și suma de bani ce trebuie să se dea Sfintelor Locuri pe an; 
să hotărască fiecărui egumen cât să cheltuiască; arendarea moșiilor să se facă pe trei ani; 
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orice reparaţie să se facă numai cu ştirea Casei, să se țină socoteala veniturilor şi cheltuie- 
lilor (cf. ibidem, p. 411). 

204 Jbidem, p. 412-413, 

2%5 În funcția de Președinte a fost numit contele Feodor Pahlen, care a deținut această 
funcţie până în 1829, când a fost numit generalul Pavel Kiseleff (cf. pr. prof. dr. Mircea 
Păcurariu, op. cit., p. 44-45). 

2% În fruntea lor se afla Barbu Văcărescu, care nu reușise să-l convingă pe mitropolit 
să strângă birul cârjei de la preoți pentru a plăti cu el datoriile nepoatei sale, o risipitoare 
căsătorită cu un prinț străin. 

207 În urma tratului de la Adrianopol, s-au înapoiat Ţării Româneşti cele trei raiale: 
Brăila, Tumu și Giurgiu, în acest mod s-a desfiinţat Mitropolia Proilaviei, teritoriile 
aparținătoare până atunci raialei Brăila au trecut la episcopia Buzăului, iar cele ale foste- 
lor raiale Turnu și Giurgiu la Mitropolie (cf. ibidem, p. 45). 

28 Gh. Moisescu şi colaboratorii, op. cit, p. 414. 

209 Jbidem, p. 414. 

210 Dr. Antonie Plămădeală, episcopul Buzăului, Dascăii de cuget şi simțire româ- 
nească, EIBMBOR, București, 1981, p. 122. 

211 Magistrand Sever Buzan, „Regulamentele Organice şi însemnătatea lor pentru 
dezvoltarea organizației Bisericii Ortodoxe Române”, în ST, an. VIII, nr. 5-6/1956. 

212 Ele sunt discutate apoi la Petersburg de o comisie româno-rusă, care le aduce și 
unele modificări, după care sunt discutate de Adunările Naţionale Extraordinare de revi- 
zie, aflată sub conducerea lui Kiseleff. Membrii acestor Adunări semnează câte trei 
exemplare ale Regulamentelor, din care câte două se trimit Curţilor de la Petersburg și 
Constantinopol, iar câte unul rămâne la arhivă, cele din umbră fiind distruse la 1848 — 
Țara Românească şi 1872 — în Moldova (p. 365). 

215 Boierii care urmau să judece pe ierarhi se alegeau de Adunarea Obștească fără par- 
ticiparea episcopilor ŞI mitopolitului. 

214 Vezi cea mai recentă (și mai bună) monografie despre acest subiect: K. Hitchins, 
Ortodoxie şi naționalitate — Andrei Saguna şi românii din Transilvania 1846-1873, cu o 
prefaţă de prof. univ. dr. Pompiliu Teodor, traducere de pr. prof. dr. Aurel Jivi, Editura 
Univers Enciclopedic, Bucureşti, 1995, recenzată de pr. lect. dr. lon Vicovan, în Teologie 
și Viață, an. VU(LXXIII), nr. 7-12/1997, p. 113-121; mitropolitul Antonie, De /a Filotei 
al Buzăului la Andrei Șaguna, vol. II, Sibiu, 1997, p. 204-214. 

215 Consistoriul, organul executiv superior al eparhiei, nu avea ordine de zi dinainte 
stabilită, păstra procese verbale întâmplătoare ale întrunirilor avute, probleme fundamen- 
tale (educaţie, finanțe) erau lăsate în voia soartei. Vasile Moga nu avusese un secretar 
- permanent și un consilier juridic, ci încredințase problemele celui care i se părea la 
momentul respectiv cel mai potrivit pentru problema respectivă. Aceeaşi indiferență 
acordase arhivelor diecezane şi bibliotecii, pentru a nu mai aminti de faptul că Moga 
împrumutase sume considerabile unor persoane particulare, cei mai mulți aristocrați 
unguri, pe care nu-i mai recuperase. 

215 Acesta avea doar cea mai elementară pregătire, primită de obicei de la un preot, 
adesea propriul său tată, pe care, conform tradiţiei locale, trebuia să-l urmeze. Câţiva 
preoți urmaseră cursul de şase luni de la şceala teologică din Sibiu, pe care o înființase 
Vasile Moga în 1811, dar așa cum va descoperi în curând Șaguna, țărani, păstori, notari de 
țară, cu toții lipsiţi de o pregătire corespunzătoare, erau frecvent admiși și hirotoniți, după 
trecerea celor şase luni şi după plata unei taxe. El a mai descoperit că şi cursurile chiar nu 
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fuseseră schimbate de 30 de ani, ele repetând în mare măsură ceea ce se preda în şcolile 
elementare, şi cu excepția Teologiei dogmatice şi morale, ofereau o slabă pregătire spe- 
cifică pentru preoție. Preoții, chiar și în zilele de duminică, nu purtau haina preoțească şi 
frecventau birturile, ei fiind vinovaţi, în viziunea lui Șaguna, și de alte fapte nepotrivite 
poziției lor. 

217 Clădirile Bisericii, dintre care cele mai culte fuseseră construite din lemn în se- 
colele al XVIl-lea şi al XVIII-lea, se aflau într-o avansată stare de degradare. Ca măsură 
a discriminării pe care ortodocșii au trebuit să o îndure secole de-a rândul ele erau, cu 
puţine excepții, așezate în afara orașului și în unele locuri în afara limitelor satului. Chiar 
şi la Sibiu exista doar o singură biserică ortodoxă, o mică capelă construită de negustori 
greci care obținuseră o dispensă specială de la conducerea orașului. 

218 Șcheii Brașovului, Răşinari, Săcele, Săliște și Năsăud. Numai în aceste școli și în 
altele câteva, dascălii primiseră o pregătire pedagogică mai serioasă; în alte părţi, preoții 
erau directori ai școlii sătești. Părinţii care doreau să dea-fiilor și fiicelor lor mai multă 
educaţie trebuiau să-i trimită la școli protestante sau romano-catolice. Doar un procent 
scăzut al copiilor de vârstă şcolară mergeau la școală (şi pentru faptul că părinții preferau 
să-i ţină acasă pentru a-i ajuta la munca câmpului). | 

219 + Antonie Plămădeală, op. cit., p. 207. 

220 Se afirmă că „preoții nu mai văzuseră o cercetare așa de minuțioasă de aproape 40 
de ani. El verifica starea fizică a clădirii Bisericii și a şcolii, controla registrele de statis- 
tică demografică și catastifele financiare, examina conduita preoţilor și a parohienilor, 
stabilea gradul în care comunitatea îşi susține preotul, cerceta competența învățătorului, 
examina pe elevi la istorie bisericească şi la alte materii”. 

221 Dacă până la venirea sa, puţini dintre elevii care se înscriau aici aveau pregătire 
gimnazială, iar unii nu ştiau nici să scrie nici să citească, răspunsurile la examen rezu- 
mându-se doar la „da” sau „nu”, Șaguna a luat ca model, în vederea reformării învăţă- 
mântului, Institutul Clerical Sârbo-Valah din Vârșeț. Ca urmare, a sporit condiţiile de 
admitere, primind doar pe absolvenţii de gimnaziu, a îmbunătăţit calitatea educaţiei, 
eliminând cursurile care se predau în școlile secundare și introducând în locul lor cursuri 
avansate (Teologia dogmatică, Pastorala, Metodologie didactică, Exegeză biblică, Gra- 
matică românească etc.), a extins durata cursurilor de teologie şi pedagogie de la șase luni 
la un an, a adunat bani pentru a trimite în fiecare an unul sau doi studenţi la Universitatea 
din Viena pentru a-și completa studiile teologice. 

222 Patruzeci și doi de protopopi, care în mod normal participau la alegerile de epis- 
cop, erau împotriva lui din diverse motive. Motivele lor variau de la preocuparea pentru 
„interesul național” până la dorința de câștig personal. Unii protopopi îl considerau sârb, 
datorită îndelungatei activităţi în Mitropolia de Carloviţ și în cazul alegerii lui se temeau 
de o dominație a sârbilor în Biserica din Transilvania și din această perspectivă cereau să 
fie respectată condiţia stabilită încă de la 1809 ca toți candidaţii la postul de episcop să fie 
născuţi în Transilvania. Alţii își exprimau îndoiala deoarece Șaguna câştigase încrederea 
aristocrației maghiare, care afirma „Lemeni este un om deștept, dar în comparaţie cu . 
Șaguna este doar un preot valah” și din acest punct de vedere considerau că el ar fi putut să 
fie de partea autorităților maghiare și că în acest mod ar fi un mai mare amestec al Suver- : 
nului în treburile Bisericii. Altora nu le plăceau „inovaţiile” lui Saguna, preferând ca 
lucrurile să rămână așa cum au fost, iar cei care se bucuraseră de favoarea fostului episcop 
nu le convenea ideea de competenţă pe care Saguna o considera ca singura importantă în 
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promovarea colaboratorilor. Aproape toți se gândeau să voteze pe unul din nepoţii lui 
Vasile Moga, care erau de același rang cu el. 

2% Ca şi în Transilvania și Banat, intelectualii români din Bucovina în frunte cu frații 
Hurmuzachi sprijineau „cu entuazism” crearea unei organizaţii naționale bisericești. Însă 
planurile lor au fost dejucate de episcopul Eugeniu Hacman, care dorea înfiinţarea unei 
mitropolii separate pentru Bucovina. „Contrastul între Saguna şi Hacman era izbitor. 
Șaguna gândea în termeni universali, imperiu și naţiune; orizontul lui Hacman nu depășea 
propria sa provincie. În scopul creării unei Biserici bucovinene autonome, Hacman a 
folosit toate mijloacele. Pentru a avea mai mult succes el i-a exclus cu totul pe laici, 
ridicând în acelaşi timp salariile clerului, reușind în acest fel, în 1873, ridicarea epis- 
copiei la rangul de mitropolie. 

24 Condiţia acestuia nu se îmbunătăţise timp de decenii; în multe cazuri ea s-a înră- 
utățit ca urmare a revoluției şi a apariţiei absolutismului. Era un lucru obișnuit ca preotul 
să petreacă multă vreme muncind pe moșia unui nobil pentru a-și putea întreține familia. 
În general, preotul nu avea salariu regulat, cu excepția cazului în care avea norocul să 
slujească într-o parohie dintr-o localitate mai mare. El nu primea nici o altă compensație, 
spre deosebire de pastorii luterani sau preoţii romano-catolici, care aveau sesii canonice 
sau puteau lua bani sau provizii din trezoreria statului, sau colecta zeciuiala de la credin- 
cioşii lor. Din cauza sărăciei apăreau urmări negative complexe, între care cea mai impor- 
tantă era aceea că nu se putea face educaţie, deoarece școlile rămâneau închise, preotul 
fiind obligat să lucreze pentru câștigarea „pâinii cea de toate zilele”. 

225 Se studiau Limba greacă, Istoria bisericească, Dreptul canonic, Biblia, Morala, 
Muzica bisericească, Agricultura, Medicina practică ș.a. 

"2 EI a atras mereu atenţia atât autorităților, cât și unor intelectuali că în probleme de 
educaţie românii ortodocşi nu pot coopera cu românii uniți, cu toate că vorbesc aceeași 
limbă şi aparțin aceleiași naţiuni. El le-a arătat că școlile sunt prin natura lor instituţii 
bisericești şi deci organizate prin lege pe bază confesională. El a fost atât de stăruitor în a 
respinge jurisdicția autorităților civile asupra şcolilor confesionale pe motiv că educaţia 
nu este o chestiune politică, ci una bisericească. EI bănuia că scopul principal al guvernu- 
lui atunci când încuraja şcolile mixte nu era de a încuraja educaţia, ci de a promova 
unirea cu Roma în dauna Ortodoxiei şi de a crea un sistem educațional centralizat. 

221 Cele 12 Mineie, Molitfelnicul bogat, Octoihul mare, Liturghierul, Evangheliarul, 
Penticostarul, Triodul ş.a. A tradus şi tipărit Hirotesierul şi Hirotonierul, Rânduiala 
sfințirii bisericilor şi Rânduiala sfințirii de episcop. 

228 Ideea Asociaţiei aparține lui Joan Cavaler de Puşcariu. Înfăptuirea ei se datorează 
unor oameni de seamă ai vremii: mitropolitul Șaguna, G. Barițiu, pr. Timotei Cipariu, 
loan Raţiu ș.a. 

2% + Antonie Plămădeală, op. cit., p. 211-213. 

2% Nicolae Popea, Arhiepiscopul și mitropolitul Andrei Șaguna, Sibiu, 1879, p. 3. 

33! Ibidem, p. 208. 

52 Ibidem, p. 212. 

25 Ibidem. 

234 [bidem. 

%5 Ibidem. 

% Ibidem, p. 213. 


%7 Antonie Plămădeală, De la Cazania lui Varlaam, la Ion Creangă, Sibiu, 1997, 
p. 172-196. 
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*% EI nu era împotriva studierii în Apus, ci recomandă ca aceasta să aibă loc la matu- 
ritate și să nu fie de lungă durată. Lucrarea se intitulează: L:. Philodace, apercu sur l'edu- 
cation chez des Roumains, suivi de quelques remarques relative ă la prosperite des Prin- 
cipautes, lassy, 1841, p. 29-30 apud Antonie, op. cit. p. 175. 

* Numărul elevilor era sub o sută, însă nici populația orașului nu era prea mare (2567 
de locuitori), cf. ibidem, p. 177. 

1% O lucrare despre Purcederea Sfântului Duh a lui losif Vrienie (1832), Enciclica lui 
Fotie către patriarhii orientali, o lucrare tot despre Purcederea Sfântului Duh a Sfântului 
Grigorie Palama (1832), O carte de predici a Sfântului loan Gură de Aur (1833) şi Puţul 
Sfântului loan Gură de Aur (1833), cf. ibidem, p. 177-178. 

21 Această carte se intitulează Sfăruire frumoasă și pe scurt către cel ce se pocăieşte, 
Cum se cuvine să se mărturisească, de la mulți dascăli adunată, spre folosul de obște a 
celor ce vor citi, tipărită cu toată cheltuiala iubitorului de Dumnezeu, episcop al Buză- 
ului chir Chesarie... întru a sa acum din nou făcută tipografie la anul după Hristos 1834, 
aprilie 15 (64 pagini), cf. ibidem, p. 178-179. 

%2 Ibidem, p. 188. 

43 Ibidem, p. 189. Descoperirea tezaurului de la Pietroasa e legată de zidirea noului 
Seminar al lui Chesarie. 

24 Ibidem, p. 192-194. 

45 Jbidem, p. 196. 

245 D. Furtună, Chesarie episcopul Buzăului, viața și meritele sale, Bucureşti, 1913, p. 23. 

21Foaie pentru minte, nr. 23-26, p. 185 apud ibidem, p. 196. 

25 N. Iorga, Inscripții, vol. L, Bucureşti, fasc. IL, p. 245 apud ibidem. 

2% Pr. prof. dr. Niculae Șerbănescu, „150 de ani de la nașterea lui Alexandru loan 
Cuza (1820 — 20 martie-1970)”, în BOR, an. LXXXVIII, 1970, nr. 3-4, p. 351-407. 

*50 Miron Constantinescu, „Cuvântare la Adunarea festivă cu prilejul aniversării a 150 
de ani de la nașterea lui Alexandru loan Cuza”, în România Liberă, XXVII (1970), nr. 
7905 din 21 martie 1970, p. 3. 

*51 Pr. prof. dr. Nicolae Șerbănescu, 150 de ani..., p. 356. 

252 Decretul de suspendare îl învinuia că „n-a ținut nici o seamă de legile canonice la 
decretarea numeroaselor despărțenii, care pe toată zioa se fac, încât prin abuzul acestora au 
slăbit legăturile familiei şi au zdruncinat bazele soțietății”, că, „spre desăvârșita deconside- 
rare a clerului în ochii poporului... a hirotonisit și hirotonisește preoți în contra articolului 
415 din Regulamentul Organic şi a mai multor legi posterioare” (cf. ibidem, p. 357). 

255 Arhiva veche a Mitropoliei Ungrovlahiei, Dosar nr. 125, f. 1. r. (adresa nr. 15850/ 
1860). Același lucru se ceruse şi Ministerului Cultelor din Tara Românească prin adresa 
nr. 15463 din 22 nov. 1860. Între timp, murind arhiereul Ghenadie Tripoleos din Mol- 
dova, Ministrul Cultelor de aici, cu telegrama nr. 415, cerea mitropolitului Nifon să 
trimită încă un arhiereu pe lângă cei patru solicitați (cf. ibidem). 

254 Proces verbal nr. XIII din 20 ian. 1861, p. 139, col. 2; Arhiva veche a Mitropoliei 
Ungrovlahiei, Dosar nr. 125, f.17 apud ibidem, p. 139. Pensia care i s-a aprobat a fost de 
2400 de galbeni anual. 

255 Pr. Mihai Mănucă, „Facultatea de Teologie din lași — 1860-1864”, în BOR, LXX- 
VIII (1960), p. 876. 

25 Facultatea de Teologie a noii Universități şi-a deschis cursurile la 26 octombrie 
1860, având înscrişi în cel dintâi an de studii 14 studenţi, iar ca profesori pe arhiereii Fi- 
laret Scriban și Vladimir Suhopan. Ceva mai târziu, acestora li s-a adăugat, pentru scurt 
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timp, şi arhimandritul Melchisedec Ştefănescu, cel care în anul 1860 primise sarcina de a 
întocmi un „program pentru împărţirea pe ani a materiilor” de învățământ de la această 
facultate. Durata acestei facultăți a fost foarte scurtă, doar 4 ani, când, din ce pricini, nu 
se ştie încă sigur, i s-a suprimat bugetul, nu a mai fost prevăzută în noua lege asupra In- 
strucțiunii din nov. 1864. 


257 Pe lângă științele religioase, programa prevedea ca în cei șase ani de studiu să se 
propună şi: Gramatica română, Aritmetica, Limba latină, Geografia, Istoria naturală, Ca- 
ligrafia, Logica, Psihologia, Istoria universală, Geometria, Fizica, Stilistica-epistologra- 
fia, Mitologia, Astronomia, Limba greacă, Medicina, Chimia, Pedagogia, Agronomia, 
Veterinaria etc. 

25 Pr. prof. dr. Nicolae Șerbănescu, op. cit., p. 365. 

259 BOR, V, 1880-1881, p. 602 apud ibidem, p. 380. 

20 FEcclesia, |, 1866, nr.10, din 23 octombrie, p. 75-76 apud ibidem, p. 384. 

2%! Atributele legislative: disciplina bisericească și monahală, legile de hirotonii, le- 
gile relative la disciplina și materiile religioase în seminarii și facultățile de teologie, pre- 
cum şi cele pentru înfiinţarea de biserici. 

25 Atribute administrative: hirotonia mitropoliţilor și a episcopilor, „regularea” paro- 
hiilor şi a preoţilor parohiali, educația clerului, cercetarea, amendarea și tipărirea cărților 
de cult, autorizările de călugăriri etc. 

25 Atribute judecătoreşti: rezolvarea conflictelor dintre episcopii eparhioți şi mitro- 
poliți şi apelul în ultimă instanță în cauzele persoanelor bisericești în privința disciplinei. 

264 Ecclesia, |, 1866, nr. 11, p. 83-84, nr. 12, p. 91-93; nr. 13,p. 101-103, nr.14, p. 
109-110, nr. 15, p. 115-117 apud pr. dr. N. Serbănescu, op. cit, p. 398. 

265 Ca un fiu supus al Sfintei Biserici Ortodoxe, am primit cu cea mai adâncă evlavie 
părintească Sanctității Voastre scrisoare, Nu pot însă scăpa din vedere, adăuga numai- 
decât, că reaua purtare avută aici de arhimandritul Cleobul, însărcinat de a mi-o aduce, 
mi-a pricinuit o mare mâhnire. Am citit scrisoarea Sanctităţii Voastre și cu ochii minţii şi 
supunând gândurile mele cele mai ascunse Mântuitorului nostru care este începutul cel 
fără de moarte şi capul Bisericii, m-am întrebat în sinea mea dacă întra-adevăr o naţiune 
este demnă de condamnat fiiindcă a voit să întărească în ţara ei fundamentele temeinice pe 
care se reazimă strălucirea veșnică și gloria de neînvins a Bisericii Ortodoxe? Mai m-am 
întrebat în sine-mi: dacă într-adevăr legile de organizare și de disciplină, primite acum de o 
întreagă țară, de cler şi de popor, dacă acele legi prin care se stabileşte o mai folositoare 
ordine materială în BOR sunt atât de îndepărtate de spiritul Sfintelor canoane şi de uzul 
străvechi păzit în ţările ortodoxe, încât să atragă din partea celui mai venerat și prea cinstit 
dintre păstorii creștinătății o atitudine atât de fățișă față de conducătorul unei naţiuni care 
în decursul timpului întotdeauna a arătat o fără de margini grijă și o credincioasă dragoste 
față de Biserica sa? O asemenea crudă încercare nicidecum nu mă așteptam să ne iz- 
bească chiar din acea parte, care în zilele ei de asuprire și de necazuri a primit de la noi 
din vechi timpuri și chiar și azi, cu mână largă, atâtea şi atâtea dovezi de iubire şi de gene- 
rozitate, cum n-a primit din nici o altă parte a lumii creştine. Ca creştin, pentru smerenia 
ce se cade unui fiu supus Bisericii, aș fi dorit să trec sub tăcere, dureroasa surpriză ce mi- 
au pricinuit măsurile atât de grave pe care Sanctitatea Voastră este pornită să le ia împo- 
triva țării mele. Ca domn însă, purtând sarcina trecutului și a viitorului neamului 
românesc, nu pot să tac, căci sunt dator a apăra în contra oricărei încercări străvechea” 
autocefalie a Bisericii dace”. În continuarea răspunsului său, Cuza arăta că: „prin . 
dreptate, prin uz, prin datinile consfinţite de veacuri ale Bisericii dacice, prin drept, deci, 
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prin uz și prin datinile recunoscute de întreaga Biserică și mai ales de Biserica din Con- 
stantinopol..., românii în chestiunile bisericeşti acum ca şi întotdeauna au stat în limitele 
orânduirilor canonice şi în ciclul deciziunilor și drepturilor, pe care le-a dobândit Statul 
față de Biserica sa națională în toate timpurile și în orice parte a lumii ortodoxe”. Refe- 
rindu-se la deliberarea Sinodului patriarhal, Cuza arăta că pe aceasta n-o poate primi, 
deoarece „se atinge de drepturile vechi ale Bisericii dace independente. Ca domn creştin 
al României, o resping în numele clerului şi al poporului și voi lupta în contra ei cu 
armele puternice și neînvinse ale legilor și ale canoanelor”. După ce vorbeste patriarhului 
ecumenic despre independenţa dintotdeauna a Bisericii Române, pe care i-o şi dovedeşte 
chiar cu fapte din istorie şi după ce-i arată că din punct de vedere canonic o Biserică este 
liberă să facă orice ar vrea înăuntrul său, e! îi pune înainte faptul că Patriarhia din Con- 
stantinopol „niciodată n-a făcut legi pentru Biserica Românească, ci numai a dat bine- 
cuvântare la alegerile de ierarhi făcute în ţară”, ceea ce nu se împacă în nici un fel cu 
„dreptul de autoritate şi de amestec pe care ea şi-l reclamă acum”. În încheiere, cu 
patetism şi cu demnitate, Cuza îi scria: „lată, Sanctitate, mi-am deschis inima, vădind 
gândurile mele. Din nou vă declar, Sanctitate, că voi rămâne credincios vechilor legături 
spirituale ale Bisericii, pildelor de respect și supunere față de Sfântul Scaun ecumenic, pe 
care mi le-au dat înaintaşii mei şi pe care mi le dau încă azi conducătorii ce conduc 
popoare supuse religiei creştine. Vreau însă ca Biserica Ortodoxă Română să aibă o 
exprimare legală în Stat, iar Biserica de Răsărit gradul și acea neatărnare pe care a 
dobândit-o de mult față de celelalte Biserici Ortodoxe. Numai astfel, și, prin această 
strânsă legătură a Bisericii cu statul, voi putea, cu ajutorul lui Dumnezeu, să aduc la un 
bun şi fericit sfârșit reformele politice ce am întreprins” (cf. pr. dr. N. Serbănescu, op. cit., 
p. 399-401). 

25 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, IBOR, vol. III, EIBMBOR, București, 1981, p. 129- 
131; vezi și pr. lect. Ion Vicovan, „Un om al istoriei — Mitropolitul profesor Irineu 
Mihălcescu (1874-1948)”, în Teologie și Viată, anul 1 (LXVII), nr. 4-8, p. 137-154. 

251 Arhim. Anastasie Baldovin, „Viaţa şi nevoinţele cele monahale ale Preacuviosului 
Episcop al Râmnicului-Noul Severin, D.D. Calinic”, în BOR, XXII (1898-1899), p. 1016 
la pr. lon lonescu, „Sfântul Ierarh Calinic Cernicanul”, în vol. coord. de I.P.S. Nestor, 
Sfinți români..., p. 521. 

28 Jbidem, p. 522. 

2% Pr. prof. Niculae Șerbănescu, „Viaţa și faptele Sfântului Ierarh Calinic de le Cer- 
nica, episcopul Râmnicului”, în BOR, LXXXVI (1968), nr. 3-5, p. 359 la pr. lon Ionescu, 
0p,€lt,. pi 523; 

21 Ibidem, p. 525. 

211 Pr. prof. dr. D. Stăniloae, „Predică rostită la 24 octombrie 1955 cu ocazia canoni- 
zării Sfântului Ierarh Calinic la Mănăstirea Cernica”, în BOR, LXXIII (1955), nr. 11-12, 
p. 1164 la pr. lon Ionescu, op. cit., p. 525. 

272 Pr. Gabriel Cocora, „Documente pentru viața Sfântului Calinic, Episcopul Râmni- 
cului”, în MO, XI (1959), nr. 9-12, p. 659. 

2% Ibidem, p. 660. 

214 „Plângerea smeritului ieromonah Calinic starețul Sfintei Monastiri Cernica”, în 
Vieţile, povățuirile și testamentele sfinților stareti Gheorghe și Calinic de la Cernica- 
Monumentele spiritualităţii cernicane 1, ediţie îngrijită de arhim. Clement Popescu şi 
diac. loan I. că jr., Editura Deisis, Sibiu, 1999, p. 173. 

27 „Pravila şi povăţuirile starețului Calinic”, în Viețile, povățuirile..., p. 175-183. 
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2% În acest sens redăm un scurt fragment dintr-o pastorală de a sa: „... A învăţa pe 
oameni să se iubească între dânșii, să-și iubească patria, să jertfească orice interes pentru 
fericirea ei viitoare, care ste pentru voi şi copiii voştri, este datoria noastră, sau mai bine 
zic a voastră. A voastră zic, pentru că trăiţi în popor, voi sunteți sufletul societăţii, voi 
primiți pre om din pântecele maicii sale şi călătoriți împreună pe calea aceștii vieți 
spinoase până îl duceți în sânul pământului, care este maica noastră a tuturor” (cf. pr. lon 
Ionescu, „Sf. Ierarh Calinic Cernicanul”, în vol. Sfinţi români și apărători ai legii 
strămoșești, EIBMBOR, București, 1987, p. 536-537). 

27 Arhim. Anastasie Baldovin, op. cit., p. 1018 la pr. on Ionescu, op. cit, p. 537. 

27% Pr. prof. Niculae Șerbănescu, op. cit., p. 388 la ibidem. 

2% Pr. lon lonescu, op. cit., p. 537. 

2% Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, [BOR, vol. II..., p. 151. 

%! + Antonie Plămădeală, „Episcopul Dionisie Romano”, în vol. De /a Filotei..., 
p. 39-40. 

%2 Jbidem, p. 40. 

2 Melchisedec Ştefănescu, Biografia Prea Sântitului Dionise Romano, episcopulu de 
Buzeu, Bucureşti, 1882, p. 14 la ț Antonie Plămădeală, op. ciz., p. 41. 

2% + Antonie Plămădeală, op. cit, p. 41-42. 

25 Ibidem, p. 44. 

2% Jbidem. 

21 Melchisedec, op. cit., p. 23 la ţ Antonie Plămădeală, op. cit., p. 49. 

2 Ibidem, p. 50. 

*%9 Ibidem, p. 5l. 

2% Ibidem, p. 54-55. 

2! Melchisedec, op. cit., p. 39 la ț Antonie, op. cit. p. 55. 

2% + Antonie, op. cit., p. 59. 

2% Ibidem, p. 60-61. 

2% Melchisedec, op. cit., p. 56 la ţ Antonie, op. cit. p. 62. 

2 Gabriel Cocora, „O sută de ani de la moartea episcopului Dionisie Romano”, în 
BOR, CĂI, 1973, p. 152 la ț Antonie, op. cit, p. 66. 

2% + Antonie, op. cit.,p.67. 

27 Ibidem, p. 68. 

2% + Antonie Plămădeală, „Melchisedec Ştefănescu, apărător al ortodoxiei”, în vol. De 
la Filotei..., p. 82. 

2% V. Constantinescu, C. Diculescu, Episcopul Melchisedec, București, 1908, p. 15-16 
apud ibidem. 

5% Pr, prof. dr. Mircea Păcurariu, IBOR, vol. III, EIBMBOR, București, 1981, p. 168. 

50 Ibidem, p. 168-169. 

3% /bidem, p. 87. 

5% + Antonie Plămădeală, op. cit., p. 93. 

304 Melchisedec, Papismul şi starea actuală a Bisericii Ortodoxe..., p. 7 la + Antonie 
Plămădeală, op. ciz., p. 93. 

5% /bidem, p. 91-92. 

3% /bidem, p. 92-94. 

307 „O vizită la câteva mănăstiri şi biserici antice din Bucovina”, în Revista pentru 
istorie, arheologie şi filologie, nr.| şi 2 din 1883, şi în Analele Academiei Române, VII, 2 
la + Antonie Plămădeală, op. cit., p. 83. 
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5% + Antonie Plămădeală, op. cit, p. 86. 

3% În Revista nouă, 1992, p. 162 la ţ Antonie Plămădeală, op. cit. 

519 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cir., p. 173. 

51 Ibidem, p. 169-170. 

> Melchisedec nu face nici un fel de aprecieri asupra misiunii sale în Rusia. Însă 
dintr-o scrisoare a lui Bismark, datată 27 februarie 1868, reiese că se puneau unele spe- 
ranțe privind solia română la Petersburg: „Nu mă îndoiesc că misiunea la Petersburg va 
avea efect cu atât mai favorabil cu cât episcopul de Ismail va reuși să-și asigure simpatiile 
colegilor şi coreligionarilor săi şi a arăta în chip public acest succes”. Rezultatele bune 
ale acestei misiuni sunt remarcate, mai clar, într-o scrisoare a ambasadorului Prusiei la 
Petersburg, De Reuss: „Rezultate definitive nu sunt, totuși s-au semănat germeni buni și 
importă acum de a-i cultiva; dispoziţiile guvernului rus față de cel român s-au ameliorat 
în tot cazul” (cf. Const. C. Diculescu, Un episod diplomatic de Episcopul Melchisedec, 
București, 1907, la Eftimie, op. cit., p. 85). E 

"1 Eftimie, episcopul Romanului și Hușilor, Episcopul Melchisedec Ștefănescu, viata 
şi înfăptuirile sale, Editura Episcopiei Romanului și Hușilor, Roman, 1982, nota 92, p. 53. 
Melchisedec a participat la şedinţele Sfântului Sinod care au avut loc între 1873-1889 
(cf. ibidem, p. 55). 

*14 Iuliu Scriban, „Episcopul Melchisedec în amintirea lumii”, în Cronica Română, nr. 
5-6/1942, p. 152-156 la Eftimie, episcopul Romanului, op. cit., p. 55. 

515 dem, „O meritată pomenire”, în Cronica Română, nr. 6-7/1932, p. 170 la Eftimie... 

51 Episcopul Melchisedec a prezentat următoarele proiecte: Regulamentul de func- 
ționare a Sfântului Sinod, Regulamente privind disciplina clerului de mir, de procedură și 
judecată bisericească, de disciplină monahală, privind atribuţiile mitropolitului primat, 
atribuţiile arhiereilor locotenenţi de eparhii, jurământul clericilor, primirea eterodocșilor 
în Biserică, fixarea sărbătorilor legale bisericești și naționale, învățământul seminarial, 
săvârşirea de ierurgi!, procurarea și utilizarea lumânărilor de ceară în cult, pentru alegerea 
arhiereilor titulari etc. (cf. Eftimie..., p. 55-56). Pe lângă proiectele menționate, părerile 
sale referitoare la acordarea dispenselor, asistenţa religioasă cerută de credincioșii care a- 
partin altor culte creştine, crearea unui fond al Bisericii, presa bisericească, manualele 
didactice, salarizarea preotilor, colectarea fondurilor pentru construirea și repararea 
bisericilor, revizuirea şi editarea cărților de cult ş.a. au fost ascultate şi luate în seamă (cf. 
ibidem, p. 56, notele 93, 95, 96, 97. 98, 99). 

37 „Act sinodal care cuprinde autocetalia Bisericii Ortodoxe Române şi relațiunile ei 
cu Patriarhia de Constantinopol”, în BOR, nr.12/1882, p. 738-757 la Eftimie, op. cit., p. 60. 

"18 Eftimie, op. cit. 

39 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op: cit., p. 171. În această călătorie, soldată „cu bune 
rezultate”, ea fiind „un bun început de apropiere a vechilor catolici de Biserica noastră 
ortodoxă, întrucât au renunţat la dominaţia absolută a papei, au lepădat adausul Fi/iogque 
şi au primit purcederea Sfântului Duh numai de la Tatăl..., au lepădat doctrina papistă 
despre purgatoriu și au primit doctrina ortodoxă despre simpla rugăciune pentru cei 
răposaţi”, Melchisedec a fost însoțit de arhiereul Ghenadie (cf. C. Diculescu, Din cores- 
pondetele..., p. 66 la Eftimie, op. cit, p. 85-86). 

30 Ibidem, p. 62. 

31 Gabriel Cocora, Scarlat Porcescu, „Un veac de la înființarea Academiei; clerici 
din Moldova în acest înalt for de cultură”, în MMS, nr. 9-12/1968, p. 690-692 la Eftimie, 
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op. cit., p. 63. Precizăm ideea că după Unirea Principatelor, la 1 aprilie 1866 ia ființă 
„Societatea Literară Română”, care, în 1879, își schimbă numele în Academia Română. 

52 Amintim faptul că, din motive încă necunoscute, episcopul Melchisedec se retrage 
din Academie împreună cu alți membri ai ei (V. Alecsandri, T. Maiorescu), în 1873 (cf. 
ibidem). | 

3% Ibidem, p. 63-64. Dintre intervenţiile sale amintim: în septembrie 1879 a sustinut 
şi a cerut, împreună cu Vasile Alecsandri, autorilor de manuale didactice religioase să le 
scrie potrivit unor norme pedagogice şi într-o limbă simplă curată, neutilizându-se ter- 
meni greu de înţeles; în anul 1880 a participat la ședințele Academiei pe tema ortografiei; 
la alte ședințe ale Academiei, Melchisedec a prezentat memorii care pun în lumină 
interesul pe care-l arăta monumentelor istorice bisericeşti (amintim în acest context 
faptul că Melchisedec a dăruit Academiei vechi hrisoave moldovenești spre a fi păstrate 
în colecţiile ei. Cu prilejul cercetărilor făcute el a mai descoperit astfel de documente pe 
care le-a dăruit tot Academiei) etc. 

54 Ibidem, nota LL, p. 64-65. 

%5 Este vorba de vizita făcută în Rusia în cursul anului 1885, despre care n-a scris 
nimic. Cu prilejul acestei călătorii, el a vizitat orașul Chişinău, unde a fost oaspetele arhi- 
episcopului de aici, precum şi Mănăstirile Hârjauca și Chițcani (Noul Neamţ). În continu- 
are, el a vizitat oraşul Kiev unde studiase pe vremuri. Autorităţile orașului, foștii săi 
colegi de studii, profesori la Academie, i-au făcut o primire călduroasă. Însă aceste vizite 
au fost interpretate de dușmanii săi în mod tendenţios, ceea ce a făcut ca în 1886 să nu 
poată accede la cea mai înaltă demnitate eclesiastică, și pe care o merita din plin, aceea de 
mitropolit primat (cf. C. C. Diculescu, Episcopul Melchisedec..., p. 18-27 la Eftimie, op. 
cit, p. 88). 

326 Ibidem, p. 173. În afară de cei menționați el a mai purtat corespondență și cu alte 
personalități ale culturii româneşti: D. Sturdza, Vasile Mitrofanovici, Panaite Donici, lon 
Bianu, Mitropoliţii loan Meţianu al Ardealului şi Silvestru Moraru Andrievici al Bucovi- 
nei, Epaminonda Bucevschi etc. (cf. Eftimie, op. cit., p. 90). 

Episcopul Melchisedec a purtat corespondenţă cu teologi şi fețe bisericeşti, îndeosebi, 
din Rusia, pe care i-a cunoscut pe când studia Teologia la Kiev (scrisorile, în limba rusă, 
trimise sau primite, se păstrează îndosariate la Biblioteca Centrală Universitară şi la 
Arhivele Statului Iaşi, fondul Melchisedec (;bidem, p. 91). Amintim și faptul că numele 
lui apare frecvent în renumita corespondență dintre Iosif Gheorghian şi Wladimir Guet- 
tee, cel din urmă mulțumindu-i lu Melchisedec pentru inițiativa de a sprijini tipărirea 
celui de-al IV-lea volum de Istorie bisericească (ibidem). 

51 Ibidem, p. 98. 

5 Const. C. Diculescu, Episcopul Melchisedec..., București, 1908, p. 148 la Eftimie, 
Op. Cit. 

3 Protos. Vasile Vasilache, Josif Naniescu, strălucit mitropolit al Moldovei la diac. 
PI. David, „Mitropolitul Iosif Naniescu, milostivul, lesne iertătorul și ctitorul ierarh”, în 
MMS, LĂVI (1990), nr. 1-3, p. 142. 

550 Acelaşi diac. conf. PI. David mai afirmă, fără a aduce argumente, că Iosif Nani- 
escu s-a născut la 15 iunie, dar fiindcă a fost botezat pe data de 27 iulie, de Sfântul Pan- 
telimon, o consideră pe aceasta ca zi de naștere, când de fapt o şi sărbătorea (cf. ibidem). 

5! Al. Barbieru, „Precizări privind biografia mitropolitului Iosif Naniescu”, în MMS, 
XLVIII (1972), nr. 3-4, p. 233 la drd. lon Vicovan, „Un mitropolit de seamă al Moldovei — 
Iosif Naniescu”, în 7V, anul | (LXVII), nr. 4-8, p. 56. 
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352 Diac. P.I. David, op. cit., p. 143. 

33 Ibidem. 

554 Protos. V. Vasilache, op. cit., p. 17-18 la diac. PI. David, op. cit, p. 144. 

35 Drd. Ion Vicovan, op. cit., p. 58-59. 

356 Ibidem, p. 61. 

337 Ibidem, p. 62. 

%8 Diac. PI. David, op. cit, p. 850. 

359 Drd. lon Vicovan, op. cit., p. 63-64. 

340 Protos. V. Vasilache, op. cit., p. 127. 

51 Revista s-a vrut o replică la atacurile dure venite din partea unor dușmani ai Bise- 
ricii din vremea aceea, mai ales la cele conduse de George Mârzescu. Ea a apărut în 
perioada 1883-1887. 

542 Protos. V. Vasilache, op. cir., p. VII. 

34 Drd. lon Vicovan, op. cit., p. 69. 

54 N. Iorga, Oameni care au fost, Chişinău, 1990, p. 259. 

35 Patriarhia Ortodoxă Română şi Concordatul, hotărâre luată de Sfântul Sinod în 
şedinţa de la 24 mai, anul 1929, publicată la București, în Tipografia Cărţilor Bisericeşti, 
1929, mai nou fiind publicată ca anexă în lucrarea lui Grigorie Nedei, /mperialismul 
catolic — o nouă ofensivă antiromânească, Editura Clio, București, 1993, p. 218. 

346 Ibidem, p. 217. 

34 Ibidem, p. 219. 

3% Ibidem, p. 221. 

5% Recent, la Editura Albatros, cu sprijinul Ministerului Culturii, a apărut lucrarea: 
Biserica noastră şi cultele minoritare — marea discuţie parlamentară în jurul Legii Cul- 
telor, 1928. Cartea, după un studiu introductiv semnat de Constantin Schifirneț și o „notă 
asupra ediţiei”, cuprinde „Expunerea de motive a domnului Alexandru Lapedatu, minis- 
trul Cultelor și Artelor”, precum și discursurile şi cuvântările atât din Senat cît și 
Adunarea Deputaţilor. Dintre vorbitori, la loc de cinste fiind cunoscutul și luptătorul mi- 
tropolit al Transilvaniei, Nicolae Bălan, 25 de vorbitori erau ortodocși, 8 uniţi, | catolic, 
1 reformat, 4 mozaici și 2 luterani. 

350 Discursul lui este publicat și în cartea mai sus citată, la paginile 263-307. 

55! Ihe Sandru, Valentin Borda, Patriarhul Miron Cristea, Târgu-Mureş, 1998, p. 21: 
„sub această lespede odihnesc în Domnul fruntașii ţărani George Cristea (1830-1924) și 
soţia sa, Domnița, născută Coman (1842-1924), neuitați părinţi ai Înalt Preasfinţiei Sale 
Miron, întâiul Patriarh al României, trecuţi la cele veșnice după fericita lor viață casnică 
de 65 de ani, rodnică în fapte bune pentru Familie, Biserică şi Neam”. 

352 Ibidem, p. 22. 

355 Acest lucru avea să-l spună limpede chiar şi în ședința Camerei din 17 aprilie 1925, 
când s-a votat proiectul de lege privitor la ridicarea Mitropoliei Ungrovlahiei la rangul de 
Patriarhie: „Cât mă privește pe mine personal, mulțumesc preamilostivului Dumnezeu că 
din simplu fiu de ţăran, pe care l-a botezat un simplu cioban ce-și pășuna uriașele sale 
turme pe munții Moldovei, nu tocmai departe de satul meu natal, Toplița Română, m-am 
ridicat la cea mai înaltă treaptă bisericească la care poate să ajungă un om pământean” 
(cf. ibidem, p. 22-23). 

554 Jbidem, p. 22. 

555 Ibidem, p. 24. 

356 Jbidem, p. 25. 
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357 La Năsăud, în fiecare casă se păstra tricolorul românesc şi se cânta chiar şi pe stradă 
imnul „Deşteaptă-te române”, ca şi „Pe al nostru steag e scris unire (cf. ibidem, p. 27). 

3% În clasa a VII-a a obținut premiul I de 4 taleri de argint, la societatea culturală cu 
lucrarea Viața şi scrierile lui Publiu Vergiliu Maro. Descrierea Infernului. În clasa a 
VIII-a a mai obținut un premiu I, de 6 florini, cu lucrarea Marcus Tulius Cicero. 
Biografie şi însemnătatea lui ca bărbat de stat şi scriitor (cf. ibidem). Precizăm și faptul 
că în perioada studiilor la Năsăud a avut bogate preocupări culturale, publicând la mai 
multe ziare sau reviste. Din aceeaşi perioadă datează şi preocupările sale pentru folclor, 
ca şi cele pentru istorie 

35 Titlul complet al lucrării este: Eminescu — viața și opera, Studiu asupra unor 
creații mai noi din literatura romănă de Elie Cristea, apărută la Editura Aurora, Todoran 
Endre, anul 1895. Ea a fost republicată prin grija 1.P.S. Antonie al Ardealului, în vol. 
Pagini dintr-o arhivă inedită, Editura Minerva, Bucureşti, 1984, p. 250-289. 

50 De exemplu, în ziarul Zribuna, din Sibiu, a publicat un virulent articol intitulat 
„Sovinismul până și în Academie”, semnat cu pseudonimul „Polux”, luând poziţie faţă de 
afirmațiile dușmănoase, făcute de profesorul Varga Gyula, din Arad, membru corespon- 
dent al Academiei din Budapesta, la adresa românilor și a celorlalte minorităţi din 
Ungaria, care refuzau sâ-şi însușească limba și cultura maghiară”(cf. Ilie Șandru, Valentin 
Borda, op. cit., p. 35). Cu altă ocazie, când baroneasa Kemeny a dat poruncă ca troița din 
leciu (Brâncoveneşti, jud. Mureş) să fie mutată din sat la marginea şoselei, la ieşirea din 
sat unde se aciuiaseră niște țigani, tânărul Elie a publicat un articol, intitulat „Semnul 
creştinismului prigonit de maghiari”, în Tribuna, nr. 234, din 1892, între altele afirmând: 
„Sunt grele piedicile ce ni se pun și inegale armele cu care luptăm. dar nu deznădăjduim, 
căci libertatea este de la Dumnezeu. De-ar fi greutățile pe care le întâmpinăm înzecite, nu 
vom dispera, ci vom sustine lupta până la sfârşit, căci atunci când vom sta faţă în cer cu 
Domnul sfânt, vom putea răspunde: O, Doamne, în lume cât am stat, Pe Tine Te-am 
reprezentat/Ție cruci Ți-am ridicat” (cf. ibidem, p. 36). 

5! Ibidem, p. 39. 

35 În vremea în care a venit la Sibiu ca secretar, aici era o mare tensiune între cele 
două publicaţii de seamă: 7ribuna, condus de loan Slavici, un viguros organ de presă în 
slujba cauzei naționale, şi Telegraful Român, organul Mitropoliei Ardealului. Deoarece 
Tribuna devenise organul Partidului Naţional Român, acuza Telegraful Român pentru 
poziția sa conciliantă faţă de asupritorii poporului român din Transilvania. Însă, așa cum 
scriu autorii monografiei dedicate primului patriarh, „a fost meritul proaspătului secretar 
arhidiecezan, care, prin tactul, priceperea și răbdarea sa, a ştiut să se facă respectat de 
ambele tabere, încât, în cele din urmă, acestea s-au împăcat, dându-și seama că neînţe- 
legerile și polemicile gratuite şi inutile nu serveau decât dușmanilor lor” (ibidem, p. 59). 

55 Misiunea sa la Budapesta a durat opt luni, unde a lucrat zi şi noapte, rezolvând 
problema dotării parohiilor ortodoxe și stabilirea sumelor cu care statul ungar avea să 
contribuie la completarea veniturilor preoților ortodocși din cele peste o mie de parohii 
din Mitropolia Transilvaniei. În urma tratativelor purtate a reuşit să determine guvernul 
de la Budapesta să plătească „taxa sidoxială” (cf. ibidem, p. 60). 

3% Jbidem, p. 72. 

55 Volumul tipărit la Sibiu, în 1905, este o extraordinară demonstrație de cunoștințe 
temeinice de pictură, sculptură și arhitectură bisericească (cf. ibidem, p. 73). Mai amintim 
că ridicarea catedralei a costat peste 900.000 coroane aur și că ea a durat până în 1906, 
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fiind sfințită de mitropolitul loan Meţianu și de episcopul Ioan Pop al Aradului, la 29 
aprilie/12 mai. 

3% Într-o pastorală de Crăciun, într-un context anume, Miron Cristea scria despre 
acest lucru următoarele cuvinte: „Mama că-i mamă de episcop încă poartă albituri de 
cânepă și însămânțate de ea însăși şi lucrate toate acasă” (Pastorala de Crăciun, 1914, la 
ibidem, p. 90-91). 

35 Ibidem, p. 96. 

36 Sfat adresat către toți protopopii, preoții și învățătorii, la | ianuarie 1912, cf. ibi- 
dem, p. 97. 

35 Cuvânt rostit la deschiderea adunării generale a învăţătorilor ortodocşi din eparhia 
Caransebeşului, la 9 noiembrie 1913, cf. ibpidem. 

3% Vasile Netea, O zi din istoria Transilvaniei, Bucureşti, 1970 la Ilie Şandru, Valen- 
tin Borda, op. ciz., p. 109. | 

31 Ilie Șandru, Valentin Borda, op. cit., p. 110. 

*2 Ibidem, p. |LL. Într-adevăr rugăciunea este foarte frumoasă și profundă. Se pare că 
ea este o adaptare a lui Miron Cristea, inspirându-se din mai multe rugăciuni ortodoxe. 

5% Ibidem, p. 121. Se cunoaşte şi faptul că, în aceeași seară, regele Ferdinand l-a luat 
pe dr. Cornel Corneanu, secretarul episcopului Miron Cristea, într-un salonaș, unde au 
purtat o lungă discuţie despre situaţia românilor din Banat, situaţia Episcopiei Ca- 
ransebeșului și despre personalitatea episcopului Miron, după care, regele Ferdinand i-a 
declarat interlocutorului: „Am ţinut să verific informaţiile bune ce aveam privitoare la 
persoana episcopului Caransebeşului. Și prin cine altul le puteam verifica mai bine decât 
prin însuși secretarul său. Sper, deci, că nu vă veţi supăra dacă vi-l vom lua pe episcopul 
Cristea, făcându-l mitropolit-primat” (cf. ibidem, p. 122). 

34 Ibidem, p. 125-129. 

“5 Ibidem, p. 130. 

376 ], Să-și recâștige, spre binele țării, vechea strălucire, ce cu adevărat se cuvine aces- 
tei instituții divine și naționale; 

2. Să devină tot mai mult mângâietoare celor osteniţi şi însetați, care caută alinarea la 
altarul ei şi în slujbele ei; 

3. Să fie ajutătoarea celor săraci, lipsiţi, bolnavi; 

4. Farul de lumină şi de învățături în spiritul Evangheliei, care încheagă și întăreşte 
viața socială pe temeliile trainice ale ordinei şi dreptății, ale iubirii şi iertării, nu numai 
fată de aproapele, ci și fată de contrarii noștri; | 

5. Să fie un izvor de virtuţi şi idealuri, pildă vie de jertfire pentru bine, de îndemn, de 
apostolie dezinteresată pe toate terenurile activităţii publice; 

6. Cu un cuvânt, să rămână acea maică iubitoare a ţării întregi, la care cu încredere și 
cu dragoste nemărginită să alege toți fiii poporului român, cum se apropie fiii buni de 
sânul maicii lor” (cf. ibidem, p. 132-133), 

37 Ibidem, p. 133. 

3% Acest „sinod ecumenic” ar putea acum fi numit „Sfântul şi marele sinod panorto- 
dox”, care încă se află în pregătire. Punctele, 9 la număr, ce urmau să fie discutate de 
acest sinod, au și fost prezentate de mitropoliul-primat în fata Sfântului Sinod: comba- 
terea sectelor, revizuirea unor momente rituale, recăsătorirea preoților văduvi, înlocuirea 
calendarului iulian cu cel gregorian, organizarea în comun a unor instituții de propa- 
gandă, căi pentru ridicarea monahismului oriental etc. (cf. ibidem, p. 134). 

3 Ibidem. 
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30 Pentru a împiedica mutarea scaunului ecumenic din Constantinopol, Miron Cristea 
a înmânat lui Ion G. Duca, ministrul de externe al României, prezent la Conferinţa de 
Pace de la Lausanne (Elveţia), o scrisoare prin care era rugat să uzeze de toată diplomația 
sa pentru a determina Turcia să renunţe la această pretenție, ceea ce s-a şi întâmplat, fapt 
pentru care, atât guvernul grec, cât și patriarhul Constantinopolului, Meletie al IV-lea, au 
adresat muţumiri călduroase mitropolitului primat al României (cf. ibidem, p. 134-135). 

3 În acest sens, se înscriu mai multe acțiuni: 1. Congresul preoților ortodocşi din 
Transilvania, în martie 1919, la Sibiu, cu participarea reprezentanţilor clerului ortodox din 
vechiul regat, din Basarabia şi Bucovina; 2. Consfătuirea de la Mănăstirea Sinaia (24-25 
iunie 1919), cu participanţi din întreg spațiul românesc, când s-a stabilit necesitatea orga- 
nizării viitoare a Bisericii Ortodoxe Române; 3. Sesiunea Sf. Sinod din 30 decembrie 
1919, când s-a votat unirea tuturor eparhiilor din întreaga țară; acum au participat, pentru 
prima oară şi reprezentanţii celorlalte mitropolii românești; 4. În Pastorala de Sf. Paşti din 
1920, mitropolitul primat a pledat pentru o singură Biserică autocefală ortodoxă în 
granițele României Mari; 5. În mai 1920, cu prilejul sesiunii de primăvară a Consistoriu- 
lui superior bisericesc, a reluat ideea afirmând că cel care ar merge „împotriva acestei 
închegări” s-ar defini ca dușman al Bisericii și, totodată, „un dușman al statului român, al 
românismului întreg și un profanator al memoriei sutelor de mucenici naționali, care s-au 
jertfit în legendare fapte de eroism pentru dezrobirea fraților şi întregirea neamului”; 6. În 
toamna aceluiaşi an, la 18 septembrie, s-a întrunit, la București, un mare congres naţional 
bisericesc care a avut menirea să adopte un proiect de lege pentru organizarea unitară a 
BOR. Congresul, la care au participat reprezentanţii oficiali ai clerului şi mirenilor din 
cele cinci mitropolii, a desemnat un comitet format din 15 membri, câte trei din fiecare 
mitropolie, cu însărcinarea de a elabora proiectul de lege și de statut pentru unificarea 
Bisericii, documente definitivate abia la începutul anului 1925; 7. La Iași, în 6 oct. 1920, 
s-a ţinut Congresul preoților, la care Miron Cristea a vorbit despre conceptul de „auto- 
nomie” a Bisericii. Tot atunci, mitropolitul primat a vorbit și a susținut cu tărie necesi- 
tatea ca Biserica Ortodoxă Română „să fie biserica națională a statului român... ceea ce, 
în mod firesc, pretinde chiar legături intime între stat și biserică”; 8. În cuvântarea rostită 
la 14 octombrie în faţa „Constituantei bisericești”, întrunită tot la lași, formată atât din 
reprezentanţii clerului, cât şi ai credincioşilor, din toate provinciile istorice românești, 
mitropolitul primat Miron Cristea şi-a exprimat același gânduri cu privire la unitatea 
Bisericii naţionale (cf. ibidem, p. 135-136). | 

*2 Problema ridicării unei catedrale o pune şi în scrisoarea din 12/25 octombrie 1921 
adresată primarului Capitalei (solicita un teren larg și cuprinzător, la mijlocul orașului) 
(ideea era formulată încă din 1920). Ea a fost reluată într-o convorbire din 27 noiembrie 
1925 cu Ion I.C. Brătianu, şi în 1929 cu ocazia manifestărilor ocazionate de împlinirea 
unui deceniu de la Marea Unire, când chiar s-a aşezat și sfinţit troița și locul unde urma să 
se ridice sfânta catedrală (cf. ibidem, p. 236). 

333 Alte puncte erau: 9. Muzeu bisericesc; 10. Întocmirea bugetului pentru plata servi- 
torilor bisericii române din Sofia; 11. Măsuri urgente pentru restaurări, 12. Tipografie 
pentru cărţile bisericești; 13. Fabrică de lumânări de ceară; 14. Ateliere la mănăstiri: 15. În- 
ființarea Bibliotecii Mitropoliei; 16. Congrese mondiale bisericeşti; 17. Creşterea numă- 
rului protopopiatelor; 18. Plata corespunzătoare a preoților (cf. ibidem, p. 137). 

554 Jbidem, p. 138. 


55 La baza acestei acțiuni a stat și un raport întocmit, în 1921, de către preotul Constan- 
tin Nazarie, fostul şef al serviciului religios al armatei, în timpul războiului. Intervenind cu 
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toată autoritatea sa, mitropolitul primat Miron Cristea a reuşit să determine corpurile 
legiuitoare să voteze, în iulie 1921, proiectul de lege pentru înființarea Episcopiei Militare, 
publicată în Monitorul oficial, cu titlul „Lege privitoare la organizarea clerului militar”. 
Aceasta a fost completată cu un Regulament al clerului militar activ, sancţionat prin înal- 
tul decret regal, cu nr. 2008/1925. În 1928 s-a aprobat şi Regulamentul serviciului militar 
religios în timp de pace și de război (cf. ibidem, p. 146). 

35% Regența era formată din: principele Nicolae, Miron Cristea şi d-l George Buz- 
dugan, prim-preşedinte al Înaltei Curți de Casaţie și Justiţie 

57 Recent, în 1999, la Editura Dacia a apărut un volum intitulat Elie Miron Cristea — 
Note ascunse, însemnări personale (1895-1937), ediţie îngrijită de Maria și Pamfil Bilţiu, 
cu un cuvânt înainte, note şi comentarii de dr. Gheorghe I. Bodea. Despre această lucrare, 
în introducere, putem citi următoarele cuvinte: „De la prima vedere se poate constata că 
acest manuscris nu are de la început caracteristicile unui jurnal. Cele scrise în el nu sunt 
însemnări zilnice, ci mai degrabă au iz de memorialistică având la bază, probabil, notițe, 
sau documente de-ale vremii, unele chiar zilnice (începând cu 1922), care marchează 
evenimentele cele mai notabile la care a participat Elie Miron Cristea” (cf. Dr. Gheorghe 
[. Bodea, Cuvânt înainte, p. 7). 

588 „E firească necesitatea unui concordat, pe care toți românii îl admit, dar înțelegem că 
acest concordat să nu jignească cu nimic libera dezvoltare a creșterii copiilor noștri în dati- 
nile şi credinţele noastre care ne-au păstrat deapururea ființa etnică” (cf. ibidem, p. 236). 

5 Dr. Gheorghe I. Bodea, op. cit., p. 29. 

5% Predicile, cuvântările și pastoralele acoperă un câmp larg de preocupări nu numai 
ale slujitorului Bisericii, ci şi ale cărturarului, omului politic, ale celui implicat în viața 
socială, de educaţie şi de instruire și chiar în probleme economice. Opera de predicator şi 
orator a lui Miron Cristea este vastă, ea întinzându-se pe o perioadă de timp de peste 40 
de ani. A fost publicată în deceniul al III-lea al secolului al XX-lea, în șapte volume, 
ultimul văzând lumina tiparului după moartea patriarhului. 

1 Diac. Gheorghe I. Moisescu, „Moartea și îngroparea fericitului întru pomenire 
Nicodim Patriarhul României”, în BOR, an. LXVI (1948), nr. 1-2, p. 19. 

5% Dr. Antonie Plămădeală, „Cei patru mari Patriarhi ai celor 60 de ani de Patriarhat 
ortodox românesc. Patriarhul Nicodim Munteanu”, în TR, an. 133 (1985), p. 2. 

3% Econ. loan P. Țincoca, „Amintirile unui colaborator din vremuri trecute”, în BOR, 
an. LXIV (1946), nr. 4-6, p. 228. 

334 Pr, Cicerone lordăchescu, „Un fost director — model de Seminar”, în Mitropolia 
Moldovei, 1939, nr. 7-8, p. 291. 

3% Econ. loan P. Ţincoca, op. ciz., p. 299. 

3% Jbidem. 

397 Se relatează că în localitatea Vorniceni de lângă Dorohoi, în urma predicii unui 
țăran, Agache, vreo 30 de familii erau atrase la adventiști. Auzind arhiereul Nicodim a 
mers în acea parohie, a ținut o slujbă misionară și în urma cuvântării despre ce înseamnă 
dreapta credinţă i-a readus pe adventiști în sânul Bisericii Ortodoxe. 

5% [.D. Ștefănescu, „Nicodim, Arhiepiscopul Bucureștilor, Mitropolitul Ungro-Vlahiei, 
Locţiitor al Cezareii Capadociei, Patriarhul României”, în Prinos, p. XXI. 

*% EI a rânduit, pentru a nu fi discuții, vorbitorii de limbă rusă (erau sate cu populaţie 
rusească sau bulgară) să oficieze în rusește, iar cei de limbă română să oficieze în limba 
română. 
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4% Pentru a reuși să reintre în proprietățile mănăstirii, stareţul, arhiereul Nicodim, tre- 
buia să dea în judecată Statul, ceea ce era o prea mare îndrăzneală din partea lui, cum 
considera chiar și mitropolitul Moldovei Pimen Georgescu. Statul, ca urmare a Legii de 
secularizare a lui Cuza, luase Mănăstirii Neamţ 94 de moșii, acum însă i se luase și vatra 
mânăstirii, ceea ce nu putea accepta. Pentru a da în judecată Statul „începe o perseverentă 
muncă de cercetare a arhivelor mănăstirii și ale Arhivelor Statului din laşi şi București, ... 
descifrând procese verbale vechi, acte vechi și planuri de hotărnicie scoțând din fiecare 
adevărul cauzei pentru care lupta”. Tot ce a adunat a strâns în patru volume de memorii 
(trei tipărite şi la tipografia Mănăstirii Neamţ, în 1932 şi 1933, intitulate „Memoriu asu- 
pra situației și drepturilor Monastirei Neamțu”(cf. Athanasie, Episcop Locotenent al 
Râmnicului Noul Severin, „Mănăstirea Neamţu — o cetate a naționalismului și a ortodo- 
xiei românești”, în Prinos, p. 26). Lupta a durat 10 ani, dar a fost încununată de victorie, 
grație și înțelegerii miniștrilor Lapedatu, Canciocov ș.a. Mai amintim faptul că, pentru 
exploatarea sistematică a materialului lemnos a fost instalată la Mănăstirea Neamţ, în 
1936, şi o fabrică de cherestea, astăzi ea fiind din nou în proprietatea Mitropoliei şi se 
numește „Sfânta Troiță”. 

%! Arhim. Scriban, „Anii de viață harnică şi plină a Patriarhului Nicodim”, în GB, an. 
IV (1945), nr. 13-18, p. 145. 

%2 V. Al. Petrescu, „Mănăstirea Cernica, centru de cultură bisericească şi artă mona- 
hală”, în BOR, an. XC (1972), nr. 3-4, p. 361. 

4% Mihail Sadoveanu, „I.P.S. Patriarh, ctitor al Sfintei Monastiri Neamţu”, în GB, an. 
IV (1945), nr. 13-18, p. 159. | 

404 E] le spunea: „sunt bătrân şi trebuie să caut de Sfânta mănăstire şi de cărţile mele, 
căci şi ele conduc pe oameni la mântuire”"(cf. pr. Mache Constantin, „Poporul și ierarhul 
său”, în GB, an. IV (1945), nr. 13-18, p. 167. 

405 Că îl interesau tinerii, o dovedește și faptul că vizita şcolile, stând de vorbă cu ti- 
nerii, cu elevii. Dorea, de asemenea, trecerea Seminarului sub tutela eparhiei, el fiind sub 
conducerea Statului, acorda scutiri de taxe elevilor de la școlile de cântăreți etc. Amintim 
şi faptul că, la consiliul secției culturale a alcătuit un regulament de „reglementare a 
autorizaţiilor de pictură” și că elevii Academiei de Arte frumoase refac pictura bisericii 
de la Mănăstirea Durău, până și la călugărițele de la Agapia încep să se inițieze în ale pic- 
turii și artei decorative. 

30 Acest volum, al XII-lea din colecţia amintită, a fost publicat în 1935. 

407 Îndreptarea şi introducerera calendarului iulian îndreptat în Biserica noastră, în 
1924, a produs unele tulburări în rândul unor câlugări și a unor credincioși, prin apariția 
așa-numitei Biserici Stiliste. Pentru lămurirea lor și pentru instaurarea liniștii și discipli- 
nei în Biserică, vlădica Nicodim a întreprins o serie de măsuri: editarea de cărți și broșuri 
cu conținut lămuritor, trimiterea de misionari în comunitățile în care erau semnalate ast- 
fel de cazuri, vizite canonice etc. 

%8 Vol. I, 599 pagini, vol. II, 439 pagini şi vol. III, 493 pagini. 

+9 Programul său de activitate se află cuprins în cuvântarea cu prilejul investiturii: „Voi 
evangheliza poporul, voi vesti legea Domnului cu timp și fără timp, voi creștina mereu 
poporul și-l voi sfinţi, până vor deveni toţi, dacă e cu putință, cetățeni destoinici ai Împă- 
răției Cereşti și prin aceasta și cetăţeni destoinici ai împărăției pământeşti ai Patriei. Căci 
cele două mari puteri, Biserica și Statul, trebuie să se ajute și să se sprijine reciproc” (cf. dr. 
Vasile Gh. Ispir, „I.P.S. Patriarh - omul culturii”, în GB, an. IV (1945), nr. 13-18, p. 126. 
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+10 Cele două „oștiri” sunt „una de front şi alta de geniu, căci preoțimea de mir e oşti- 
rea de front, pururea în popor, zi de zi, ceas de ceas, ea catehizează, sfințește poporul ale 
cărei arme sunt puse la îndemână de oștirea de geniu-călugărimea”. Mânăstirile sunt 
văzute ca arsenale ale armatei (cf. ibidem). 

“i! România pierdea teritorii, situaţia internă și internațională era foarte tulbure, acti- 
vează mișcarea legionară, se produc acte de barbarie, de injustiţie, crime etc. 

42 Diac. loan I. Ivan, „Patriarhul Nicodim şi mănăstirea Neamţ”, în MMS, an. LIV 
(1978), nr. 3-4, p. 366. 

+15 Această intervenţie o face la rugămintea rabinului-şef dr. Șafran. 

+14 Printr-un decret-lege se hotăra desființarea tuturor sectelor religioase din tară, 
urmând ca avearea lor mobilă și imobilă să intre inițial în patrimoniul statului, iar acesta o 
oferea Bisericii Ortodoxe. În acest context, patriarhul Nicodim a refuzat oferta spunând: 
„sectanții sunt în rătăcire de la calea cea adevărată. Îndreptarea lor nu se face prin decrete 
desfiintătoare, ci prin cu totul alte mijloace. În ce priveşte imobilele și orice obiect de 
inventar, nu primesc nimic, nici un ac, nici un pai; nu pot consimți la sporirea patrimo- 
niului Bisericii prin deposedarea altora. E împotriva Sfintei Evanghelii” (cf. Teodor N. 
Manolache, „Din dragoste și din simţul datoriei”, în BOR, an. LXIII, nr. 11-12, p. 675). 

115 FIW. Farrar, scriitor de limbă engleză, a fost canonic de Westminster. E! a fost pre- 
ocupat mai cu seamă de antichitatea creștină, punând accent pe începuturile creștinismu- 
lui. Deoarece lucrările sale s-au bucurat de o deosebită atenţie în lumea occidentală, ele 
au fost traduse și de ruși, însă au fost trecute prin „sita ortodoxiei”, fiind adaptate spiritu- 
hu: Bisericii Ortodoxe. 

6 A.P. Lopuhin a fost profesor la Academia Teologică din Petersburg, 

+ 26 predici la Credința creştină sau tâlcuirea crezului (Bucureşti, 1912), 23 predici 
la Wădejdea creștină sau lămuriri asupra rugăciunii Tatăl nostru şi a celor 9 fericiri 
(Chișinău, 1928) și 75 predici catehetice pentru popor (ce conţin și predicile celorlalte 
două volume), constituind primul volum din Seminţile ... 

“8 Autorul este Henri-lrenee Marrou (1904-1977), istoric şi teolog francez, titular al 
catedrei de istorie a creştinismului la Universitatea Sorbonne din Paris. EI a fost preocu- 
pat de opera Fericitului Augustin, teza sa de doctorat abordând un subiect fundamental 
din doctrina acestuia — Saint-Augustin et la fin de la culture antique. În lucrarea men- 
ționată, tradusă de Gina Nimigean şi Ovidiu Nimigean, după cum afirmă el însuși, în- 
cearcă să desluşească mesajul istoriei adresat conștiinței noastre, Astfel, chiar în cel 
dintâi capitol al lucrării, intitulat „Sensul istoriei”, el face următoarea afirmaţie care con- 
stituie şi ideea centrală a cărții: „Vreau să se înțeleagă faptul că nu mă refer la istoria stu- 
diată de istorici, la istoria ca ştiinţă, ci, în primul rând, la problema pe care istoria trăită cu 
adevărat de umanitate, în desfășurarea sa întreagă o pune conştiinţei noastre. Simplu 
spus, problema «sensului istoriei»” (p. 6-7). 

419 În acest an, la împlinirea a 130 de ani de la nașterea celui dintâi patriarh al ţării și la 
împlinirea a 70 de ani de la întemeierea Mănăstirii Sfântul Prooroc Ilie din Topliţa, s-au 
desfășurat mari manifestări în cinstea celui pe care Vasile Netea îl numea „arhiereul ve- 
nerabil, pe tâmplele căruia s-a împletit cea mai frumoasă cunună a ortodoxiei româ- 
nești”, organizate de episcopul de Covasna și Harghita. În memoria celui comemorat Ilie 
Sandru și Valentin Borda au scos volumul Patriarhul Miron Cristea, până în prezent fiind 
cea mai recentă lucrare pe această temă. 

*% N. Iorga, „O icoană curată: Mitropolitul Veniamin Costachi”, în BOR, an. LXIV, 
nr. 10-12/1946, p. 488; vezi și idem, în Oameni cari au fost, Chişinău, 1990, p. 86. 
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421 La Arhivele Statului din Iași se păstrează mai multe documente referitoare la viața 
şi activitatea sa, în fondul lui Paul Mihail, ucenicul, studentul, apropiatul, dar şi ultimul 
său duhovnic. Între altele, aici se păstrează chiar și carnetele de note de la şcoala primară. 

42 La Arhivele Statului, filiala Iași, se păstrează câteva din „biletele de promoțiune” 
ale elevului și mai târziu ale studentului loan Mihălcescu, ele arătând preocuparea sa 
pentru studiu (au fost publicate recent în volumul omagial închinat părintelui prof. dr. 
Mircea Păcurariu, cu prilejul împlinirii a 70 de ani). 

%3 Bibliografia sa a fost publicată de Emilian Vasilescu cu titlul: „Bibliografia PS. 
Arhiereu Irineu Mihălcescu Craioveanu”, în ST, an. VII, 1938-1939, p. 245-325. În mare, 
opera sa se împarte în: lucrări de spolopetică (teza de doctorat, Studiu asupra raportului 
dintre religiune şi moralitate, Cosmogoniile popoarelor civilizate din antichitate. Cos- 
mogonia biblică și cosmogonia ştiintifică modernă, Cunoaşterea lui Dumnezeu din studiul 
naturii neinsuflețite, Curs de Teologie Fundamentală, Teologia luptătoare $.a.), de istoria 
religiilor (Curs de Istoria religiunilor şi Teologie Fundamentală, Istoria religiunilor lumii, 
Epopeea lui Ghilgameş — traducere, Legea lui Manu — traducere, Bhagavadgita — tradu- 
cere ş.a.), dogmatice (Teologie Dogmatică specială, Dogma soteriologică $.a.), simbolică 
(Compendiu de Teologie simbolică, La theologie symbolique au point de vue de 1! Eglise 
Orthodoxe Orientale ș.a.), traduceri (Cuvântările Sfântului Efrem Sirul, Scrierile Pă- 
rinților apostolici dimpreună cu așezămintele și canoanele apostolice, Noul Testament al 
Domnului nostru lisus Hristos şi Psalmii, Sfintele şi dumnezeieștile Liturghii ale Sfintilor 
noștri Părinți loan Gură de Aur, Vasile cel Mare şi Grigorie Dialogul etc.), manuale (de 
Religie pentru clasele IV-VI primare, Manuale de Religie pentru liceele teoretice, Manu- 
ale pentru liceele industriale de băieți şi fete, Educatia morală prin lecturi: Bucăţi alese 
din scriitorii români şi străini etc.), alte lucrări (Sinodul al Ill-lea Ecumenic ținut în Efes 
la anul 431, Anul nașterii Domnului nostru lisus Hristos, Catehismul creștinului ortodox 
etc.); vezi și pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, Dicţionarul teologilor români, București, 1996, 
p. 268-269. 

44 1.P.S. Patriarh-Locotenent Justinian, „Cuvântare la înmormântarea mitropolitului Iri- 
neu Mihălcescu”, în BOR, an. LXVI, nr. 3-4/1948, p. 181. 

425 Prof. Nicolae Chiţescu, „Cuvântare la înmormântarea mitropolitului Irineu Mihăl- 
cescu”, în lucr. cit., p. 185. 

12 [bidem, p. 187. 

41 Prof. Nichifor Crainic, „Irineu Mihălcescu”, în ST, nr. 1/1938-1939. 

42 În perioada 1894-1900 Ioan Mihălcescu a funcționat ca preparator de limba greacă 
la Seminarul Central. 

429 Irineu Mihălcescu, Sinodul III ecumenic din Efes (43.1), Bucureşti, 1899, p. 4-5. 

430 Jbidem, ediţia a II-a, Bucureşti, 1931, p. 5 

%! Nichifor Crainic, op. cit., p. 5. 

%2 Ibidem, p. 6 

433 Ibidem. 

44 Ibidem. 

435 Ibidem. | 

4% Joan Mihălcescu, Compendiu de Teologie simbolică, Bucureşti, 1902, în prefață. 

+7 Ibidem. 

4% Prof. Nicolae Chiţescu, op. cit., p. 187. 

%9 Ibidem, p. 189. 


349 


+0 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, IBOR, vol. III, EIBMBOR, București, 1994, p. 434- 
437. După cunoștințele noastre, în anul 1998, pr. Pavel Cherescu, lector la Facultatea de 
Teologie din Oradea, a scris și susținut teza sa de doctorat dedicată marelui mitropolit (în 
prezent, nu avem cunoștință s-o fi publicat). 

+1 Discursul său cu acest prilej a fost publicat în broșura intitulată Biserica reamului 
și drepturile ei, Sibiu, 1928, 162 p. 

+2 Și acest discurs a apărut în broşura Biserica împotriva Concordatului. 

45 Dacă citim, de pildă, discursul pe care l-a ţinut mitropolitul Nicolae Bălan cu 
prilejul discutării Legii: Cultelor, vedem că în multe rânduri a fost aplaudat îndelung (vezi 
discursul lui publicat în Biserica noastră şi cultele..., p. 263-307). 

4% Pr. dr. Mircea Păcurariu, Dicţionarul teologilor români, Editura Univers enciclo- 
pedic, București, 1996, p. 36. 

45 În 1925, a participat la Congresul ecumenist de la Stockholm, în 1926, la Con- 
ferinţa creştinismulului practic de la Berna, iar în 1925, a condus un pelerinaj la Locurile 
Sfinte, cu vizitarea Patriarhiilor apostolice de Constantinopol, lerusalim şi Alexandria 
(cf. ibidem, p. 437). 

4 Mama sa provea dintr-o familie preoțească a cărei vechime cobora vreo trei-patru 
sute de ani. Unul din membrii acesteia, preotul Dumitraşcu din Dejoi, a fost spânzurat în 
ziua de Paști, în faţa bisericii din sat, pentru că organizase o mișcare de rezistență împo- 
triva ienicerilor care jefuiau pe creştini, iar un alt strămoș se înrolase în fruntea pan- 
durilor de pe Valea Cernei, în vremea mișcării conduse de Tudor Vladimirescu. 

47 Ibidem, p. 462. 

448 Pr. lect. dr. lon Vicovan, „Aspecte legate de alegerea preotului loan Marina ca 
episcop-vicar la Iași”, în 7V an. XI (LXXVII), nr. 8-12/2001, p. 149. 

+9 Tunderea în monahism s-a făcut în prezența mitropolitului Irineu Mihălcescu, a e- 
piscopilor Valerie Botoşăneanu și Antim Nica, precum și a monahilor de aici (cf. Justinian, 
Apostolat social, Editura a Il-a, EIBMBOR, Bucureşti, 1949, p. 27 (Cuvântare rostită cu 
prilejul tunderii în monahism, în Sf. Mănăstire Cetăţuia-lași, la 11] August 1945). Hiroto- 
nia sa întru arhiereu a fost săvârşită de mitropolitul Irineu al Moldovei, episcopul vicar 
Valerie Botoşăneanul şi episcopul Antim Nica (cf. ibidem, p. 153). 

450 Jbidem, p. 149. Situaţia Moldovei era foarte grea din cauza războiului, după cum la 
fel de dificilă era și situația Bisericii: preoţii au fost nevoiți să-și părăsească parohiile lor, 
conducerea eparhie: se afla la Govora, mitropolitul era bolnav în capitală şi sub tratament 
impus de medici etc. Potrivit informaţiei aceluiași mitropolit, la Spiridonie, „conform 
actului de fundaţiune, nu poţi delega altă persoană, ci numai pe Vicarul Arhiereu”. 

%1 Justinian, „Cuvântare rostită la hirotonia în arhiereu în catedrala mitropolitană din 
laşi, în ziua de 12 August 1945”, în Apostolat social, p. 32. 

452 S-a organizat un orfelinat la Mănăstirea Văratec „unde erau îngrijite 120 de fetițe, 
iar la Agafton alte vreo 30” (cf. Justinian, „Cuvântare rostită cu prilejul sărbătoririi la 
împlinirea unui an de vicariat”, în vol. cit., p. 52). 

45 Justinian, „Cuvântare rostită la înscăunarea ca mitropolit al Moldovei în ziua de 28 
Decemvrie 1947”, în vol. cit., p. 79. 

454 Pr. Zaharia Bilbiie, pr. Olimp N. Căciulă, pr. loan Gagiu, Victor Brătulescu, V. 
Cîmpineanu, Al. Cerna Rădulescu, prof. Iorgu Ivan, „Zece ani de slujire arhierească a 
Prea Fericitului Patriarh Justinian”, în BOR, an. LXXIII (1955), nr. 8-9, p. 735. 

%55 Justinian, „Cuvântare rostită în fața Marelui Colegiu Electoral cu prilejul alegerii 
ca Patriarh”, în vol. cit., p. 120. 
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35 Idem, „Cuvânt rostit în Biserica Sf. Spiridon-Nou, cu prilejul înscăunării”, în vol. 
cit., p. 139-140. 

457 Pr. Zaharia Bîlbiie și colaboratorii, op. cit., p. 770. 

+8 Diac. Gheorghe Papuc, „Refacerea unității Bisericii strămoşeşti”, în BOR, anul XCI 
(1973), nr. 6,p.619. 

+9 Justinian, „Cuvântare rostită cu prilejul primirii de către Sfântul Sinod a delegaţiei 
clerului greco-catolic, la 3 Octomvrie 1948”, în vol. cit., p. 148. 

45% dem, „Cuvânt rostit în Catedrala Ortodoxă de la Alba-Iulia, la 21 Octomvne 1948, 
cu prilejul consfințirii reîntregirii Bisericii Ortodoxe din Ardeal”, în vol. cit., p. 160. 

15 [bidem. 

+5 Regulament pentru organizarea și funcționarea mănăstirilor, art. 43, 95. 

45 Justinian, „Cuvânt rostit la deschiderea cursurilor la Seminarul Monahal de la 
Mănăstirea Văratec, la 20 Martie 1949”, în vol. cit., p. 180. 

454 Pentru organizarea învățământului teologic s-a alcătuit un regulament special, cu 
un număr de 131 de articole, grupate în 12 capitole, reglementându-se astfel toate aspec- 
tele fiecărui tip de învățământ în parte. 

155 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cit., p. 478-479. 

+ Despre moartea patriarhului, şi despre ceea ce a urmat, scrie Bartolomeu Anania, 
arhiepiscopul Vadului, Feleacului și Clujului, în Azizudini, „Amintiri despre patriarhul 
Justinian”, Editura Arhidiecezana, Cluj, 1999, p. 41-44. 

451 Înființarea de seminarii noi”, în BOR, nr. 2, 1922, p. 137. 

4 Pr. prof. loan Rămureanu, „La 70 de ani ai Prea Fericitului Patriarh Justin”, în 
BOR, nr. 3-4/1980, p. 340. 

%9 Dr. Antonie Plămădeală, mitropolitul Ardealului, A/fe file de calendar de inimă, 
Sibiu, 1986, p. 64. 

+0 Amintim de pildă pe cel care mai târziu va ajunge mitropolit al Ardealului, 
Antonie Plămădeală, care va ţine „Cuvânt rostit la funeraliile Patriarhului Justin Moi- 
sescu”, în BOR, nr. 7-8/1986, p. 28, stareța Nazaria Niţă de la Mănăstirea Văratec, „De la 
dascăl la păstor”, în MMS, nr. 1-3/1985, p. 79. 

+1 Pr. David Popescu, „Prea Fericitul Părinte Patriarh Justin — dascăl de teologie”, în 
GB, 1977, p. 593. 

+2 A condus mai multe delegaţii ale BOR la alte Biserici, a fost ales membru în CC al 
CEB, participând în această calitate la mai multe Adunări generale; a făcut parte din 
Prezidiul Bisericilor Europene şi din Comitetul Consultativ etc. 

+3 Drapelul lugoslav clasa a II-a, oferit de Iosip Broz Tito, preşedintele Republice 
Federale Jugoslavia, în iunie 1957, acordat pentru contribuția la adâncirea relațiilor din- 
tre cele două popoare; Ordinul Tudor Vladimirescu clasa I, oferit de Conducerea de Stat 
cu prilejul împlinirii a treizeci de ani de la eliberarea României de sub dominaţia fas- 
cistă şi înmânat de Dumitru Dogaru, preşedintele Departamentului Cultelor, în 20 
august 1974, pentru implicarea sa în viaţa poporului şi în apărarea păcii; Marea Cruce a 
Legiunii de Onoare, oferită de Constantin Tatsos, presedintele Republicii Elene, înmâ- 
nată în ziua de 13 iulie 1978 la palatul patriarhal din București, de o delegaţie a 
Comisiei de politică externă a Parlamentului grec, condusă de Emmanuel Cotix (cf. pr. 
prof. dr. loan Rămureanu, „La 70 de ani de viață ai Prea Fericitului Patriarh Justin”, în 
BOR, 1980, nr. 3-4, p. 353). 
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474 Redacţia, „Adormirea în Domnul a Prea Fericitului Părinte Patriarh Dr. Justin 
Moisescu, Patriarh al Bisericii Ortodoxe Române”, în Îndrumător bisericesc şi patriotic, 
Sibiu, 1987, p. 42. 

+SIbidem, p. 46. 

+6 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, Dicționarul..., p. 20-21. 


+7 În capitolul de faţă nu vom aborda problematica perioadei comuniste, deoarece, pe 
de o parte, aceasta este foarte complexă, iar pe de alta, în mod paradoxal, deși este cea 
mai apropiată de vremea noastră este cea mai puţin cunoscută. Aceasta se datorează, pe 
de o parte, lipsei de informaţii scrise. Reprezentanţii puterii au avut grijă să nu lase nimic 
sau aproape nimic din ceea ce au făcut Bisericii şi nu numai. lar atunci când au consemnat 
ceva, au prezentat în mod tendențios. Oricât am cerceta arhivele, nicăieri nu vom găsi 
adevăratele motive pentru care au suferit ierarhii, preoţii, călugării, profesorii de teologie 
sau credincioșii de rând, ci doar că erau „împotriva ordinii publice”, că „erau legionari”, 
„că au deținut arme” etc. Pe de altă parte, orice eveniment istoric este abordat după o 
anumită perioadă de la consumarea lui, răstimp în care faptele, evenimentele se sedi- 
mentează, informațiile se adună şi se selectează etc. 

Acuzaţiei unor răuvoitori că Biserica noastră în perioada comunistă a cooperat cu 
regimul, că nu s-a opus demolării de biserici, că a adresat telegrame „conducătorului 
iubit” etc., le răspundem că aceasta a fost nevoită să tolereze un oarecare amestec al Sta- 
tului în treburile ei, prin Departamentul Cultelor, sau să semneze alături de toti şefii cul- 
telor din România acele telegrame pentru a putea supraviețui. Biserica a fost nevoită să 
accepte un rău mai mic, pentru a evita un rău mai mare: desființarea ei. Acesta a fost 
prețul existenţei ei. De aceea, la noi nu s-a întâmplat ceea ce ştim că s-a întâmplat în 
Rusia sau în celelalte state din blocul comunist. Așa, de altfel, se explică faptul că biseri- 
cile au fost deschise, că în ele s-a slujit, că, spre deosebire de alte ţări fost comuniste, la 
noi membrii Bisericii au fost botezați, cununați, spovediți etc. Aș aminti, într-o mică 
paranteză, că, de pildă, în Drezda, oraș în fosta Germanie Democrată, doar 25-30% din 
populație a fost botezată în perioada de tristă amintire. lar faptul că au fost demolate 
biserici, acest lucru nu este o noutate absolută. Au mai fost perioade în istorie, de pildă în 
veacul al XIX-lea când au fost demolate o serie de biserici (cum ar fi Sf. loan cel Mare 
din Bucureşti) pentru a se ridica anumite obiective de interes naţional sau pentru a crea 
anumite rețele de drumuri. Evident, că prin demolarea unor biserici monumente istorice 
s-au pierdut valori uriaşe şi irecuperabile, însă aceasta n-a depins de conducătorii Bise- 
ricii. Nu se află acordul nici unui ierarh pentru demolarea vreunei biserici, aceasta era la 
discreția „birourilor | şi 2”. Pentru amănunte la acest subiect vezi arh. Lidia Anania, arh. 
Cecilia Luminea, arh. Livia Melinte, arh. Ana-Nina Prosan, arh. Lucia Stoica, arh. Necu- 
lai lonescu-Ghinea, Bisericile osândite de Ceauşescu - Bucureşti 1977-1989, Editura 
Anastasia, 1995. În acealși timp însă, trebuie să recunoaștem și faptul că, în aceeași pe- 
rioadă, s-au ridicat multe biserici și s-au reparat aproape, dacă nu chiar toate, monumen- 
tele istorice. 

Nu putem să nu amintim, de asemenea, de mulțimea de preoți, călugări, ierarhi, pro- 
fesori de teologie etc. care a suferit. Aș aminti doar câteva dintre lucrările apărute după 
1989 pe această temă: Nichifor Crainic, Zile albe - zile negre, Editura Gândirea, Bucureşti, 
1991; Mihai Rădulescu, Rugul aprins, Editura Ramida, București, 1993; pr. Dimitrie 
Bejan, Bucuriile suferinței, Tipografia Centrală, Chișinău, 1995 (două volume), idem, 
Oranki - Amintiri din captivitate, Editura Tehnică, Bucureşti, 1995; idem, Vifornita cea 
mare, Editura Tehnică, Bucureşti, 1996, idem, Satul blestemat, Editura Cartea Moldovei, 
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1998; Cicerone loniţoiu, Cartea de Aur, Editura Hrisovul, 1995; Nicolae Steinhardt, Jur- 
nalul fericirii, Editura Dacia, 1997; Mihai Rădulescu şi Irineu Slătineanul, Preoți în 
cătușe, Editura Ramida, București, 1997; acad. prof. Tudor Popescu, Salvarea bisericilor 
de orice rit din România sub ocupația militară sovietică, Asociaţia Română pentru Edu- 
cație Democratică, 1999; pr. Nicolae Grebenea, Amintiri din întuneric, Editura Scara, 
Bucureşti, 2000; Vasile Manea, Preoți ortodocşi în închisorile comuniste, Editura Pat- 
mos, 2000. Dacă o parte din autorii citați se referă la suferințele îndurate de slujitorii 
Bisericii (cu ample, interesante şi cutremurătoare descrieri), cel din urmă prezintă lista 
(atât cât a putut aduna) a aprox. 1500 de persoane dintre cei care au suferit, iar unii au şi 
murit în închisorile comuniste. 

+*% Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cit., vol. III, EIBMBOR, Bucureşti, 1994, p. 529. 

+ Semnificativă în acest sens este lucrarea Învățăturile lui Neagoe Basarab către fiul 
său Theodosie, text ales şi stabilit de Florica Moisil şi Dan Zamfirescu, cu o nouă tradu- 
cere a originalului slavon de G. Mihăilă. Studiu introductiv și note de Dan Zamfirescu şi 
G. Mihăilă, Editura Minerva, București, 1970. Una din învăţăturile de bază ale lucrării este 
cea potrivit căreia „puterea domnească nu emană de la boieri, ci de la Dumnezeu”. Din 
această perspectivă şi accentul deosebit ce cade pe ideea de justiție şi cea de omenie în 
comportarea cu oamenii. Inspirându-se din Sfânta Scriptură și din Sfinţii Părinţi, Teodosie 
dă o mulțime de îndemnuri referitoare la milostenie. Pentru exemplificare, redăm câteva 
citate: „... Drept aceea, iubitul meu fiu, să fii milostiv tuturor oamenilor şi tuturor gloate- 
lor, care ţi le va da Dumnezeu pre mâna ta” (p. 127); „lată că suntem datori, noi cești pu- 
ternici, să ajutăm celor slabi şi să-i îndreptăm, Şi să nu facem atâta în voia noastră, cât în 
voia vecinului şi săracului şi a neputernicului, că așa zice marele Pavel” (p. 134). Chiar şi 
în judecată, Teodosie îndeamnă pe fiul său să fie milostiv, „Iar şi judecata, măcar de iaste și . 
dreaptă, tot iaste făr'de milă celor ce nu fac milostenie, că la judecată milostenia va fi 
lăudată, cum zice proorocul: Milostenie şi judecată voi cânta Ție, Doamne!" (p. 134-135). 

180 Şi în Biserica noastră era profund înrădăcinat spiritul creștin potrivit căruia „toate 
darurile ce se dau Bisericii, se dau lui Dumnezeu, şi Dumnezeu le dă săracilor prin 
mijlocirea slujitorilor bisericești. Domnitorii şi boierii ctitori au dăruit din plin lăcaşurilor 
clădite de ei, ca la rândul lor, slujitorii bisericești ai acestor lăcaşuri, să dăruiască pe săraci 
şi pe nevolnici” (cf. ibidem, p. 12). 

%1 VA, Urechia, „Hrisovul Mănăstirii Bistriţa”, în Istoria românilor, vol. IL, p. 79 
apud dr. Pompei Samarian, op. cit., p. ll; în preambulul hrisovului Bisericii ot Livedea 
Văcărescului din București (pe locul unde astăzi se află Atheneul Român) virtutea milos- 
teniei este apreciată la modul superlativ: „Milostenia de tot păcatul și de moarte izbă- 
veşte, pentru că milostenia la cer înalță și porţile cereşti le deschide şi către Dumnezeu 
duce” (ibidem). 

42 Categoria săracilor a fost numită diferit. Numirea lor a fost, de regulă, în funcţie de 
documentele care se referă la ea, și de vechimea lor. Astfel, în vechile scrieri slavone 
întâlnim cuvântul sărac, el desemnând pe cei care au o situaţie materială precară; sărac, 
mizer şi mişel, cu înțelesul de mai sus, le întâlnim şi în Psalrirea șcheiană (1482); calic 
(întâlnit începând cu sec. al XVII-lea, întâlnit în Îndreptarea legii); nemernic (întâlnit 
pentru prima oară în hrisovul de întemeiere al Spitalului Sfântul Pantelimon) şi cerșetor 
(întâlnit mai cu seamă din sec. al XVIII-lea). 

%3 Pentru a ne face o idee despre modul cum se desfășura un hram, citâm din mono- 
grafia orașului laşi scrisă de N.A. Bogdan care, vorbind despre modul cum se desfășurau 
praznicile la Biserica Sfântul Sava, afirmă: „Se dădeau mese mari atât în casă cât și în 
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ogradă..., se împărțeau atunci, cât şi la alte prilejuri, chiar și periodic în fiecare lună, aju- 
toare în obiecte și în bani, la mulți locuitori scăpătați sau nevolnici” (cf. N.A. Bogdan, 
Oraşul Iași, apud ibidem, p. 28). 

44 Până la constituirea Statelor feudale românești și organizarea bisericească în Ţările 
Române nu avem nici un fel de mărturii despre existenţa actelor filantropice. Facem 
această afirmaţie bazându-ne pe lucrarea profesorului dr. Emilian Popescu intitulată 
Inscripțiile din secolele IV-ĂTII descoperite în România, Editura Academiei RSR, Bu- 
cureşti, 1976. Fără îndoială că lipsa acestor informaţii (inscripţii) nici pe departe nu ne 
poate duce cu gândul că strămoşii noștri n-au practicat această virtute atât de importantă, 
deoarece milostenia există o dată cu creştinismul. 

%5 Valentin Georgescu, Bizanțul şi instituțiile românești până la mijlocul secolului al 
XVIII-lea, Bucureşti 1980, p. 182. 

456 Jbidem. 

437 Nicolae Vătămanu, Medicină veche românească, Editura Stiințifică, București, 1970, 
p. 63. 

48 Darurile de încălțăminte și îmbrăcăminte oferite săracilor constituiau o veche 
tradiție românească, ea fiind consemnată în mai multe documente din diferite epoci. În 
acest sens, ne limităm numai la exemplul domnului martir, Constantin Brâncoveanu 
(1688-1714), care, potrivit unei informaţii, împărțea daruri şi haine, în Joia Mare, „săra- 
cilor după obiceiu” (cf. D. Giurescu, „Condica de porunci a vistieriei lui Brâncoveanu”, 
în Studii şi materiale de istorie medievală, vol. V, 1962, p. 457). 

%9 Lada sau cutia milelor, (care funcționează până astăzi), era sub controlul Epitro- 
piei, formată din mitropolit, episcopi și Divan. Veniturile acestei cutii erau adunate din 
contribuția ierarhilor şi a mănăstirilor. Se păstrează unele informaţii din care aflăm cine 
erau cei care contribuiau la cutia milelor, precum și sumele cu care cotizau (cf. ibidem, 
p. 202). De asemenea, din aceeaşi bani mai erau ajutați fetele sărace (pentru măritiș, 
bătrânii neputincioşi şi bolnavii nespitalizați) (cf. ibidem). 

+ În urma războiului ruso-turc din 1828, Principatele Române intră sub ocupație 
rusească, perioadă în care fiecare Principat a funcționat după așa-numitul Regulament 
organic. Acesta cuprindea hotărâri privitoare la toate aspectele vieții economice, sociale, 
religioase etc. (cf. pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cit., Manual pentru seminarii, Edi- 
tura Episcopiei Dunării de Jos, 1996, p. 361). 

*! Pompei Samarian, Ciuma... p. 456. Din punct de vedere al filantropiei practice, 
Sfântul Ierarh de la Cernica reprezintă un reper important în istoria filantropiei din 
Ungrovlahia. Sărăcia, mai ales în secolul al XIX-lea în care a activat Sfântul Calinic 
(1787-1868), a cunoscut cote foarte înalte, ea fiind considerată drept o boală socială, iar 
Biserica şi Statul erau chemate să o amelioreze cel puţin. 

Biograful său relatează că Sfântul Calinic avea liste cu cei săraci din aproape întreaga 
eparhie, ajutându-i cu regularitate. Deosebit de sugestivă este mărturia lui Baldovin care, 
vorbind despre virtutea milosteniei care-l caracteriza pe Sfântul Calinic, afirmă: „Era atât 
de milostiv, încât dacă nu avea ce să dea milostenie, își dădea hainele de pe Sfinţia sa şi 
plângând, se ruga de mine nevrednicul, ca să caut bani de unde voi sti, ca să aibă să dea 
săracilor lui Hristos, pentru că așa îi numea pe săracii neputincioşi” (cf. Natalia Dinu, 
„Viaţa şi activitatea Sfântului Ierarh Calinic de la Cernica”, în GB, an. XXVII, 3-4/1968, 
p. 298). 

%2 Pr. pr. prof. dr. Niculae Șerbănescu, „150 de ani de la nașterea lui Alexandru loan 
Cuza (1820 - 20 martie - 1970)”, în BOR, an. LXXXVIII, 1970, nr. 3-4, p. 356. 
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5 Amintim în acest context pe întâiul mitropolit primat, Nifon (1865-1875), care, în 
anul 1872, înființează un fond special din venitul unor moșii din care jumătate revenea 
ajutorării săracilor, preoteselor văduve, bisericilor sărace etc. 

%4 Florica Mănoiu- Viorica Epureanu, Asistența socială în România, Editura All, Bu- 
curești, 1996, p. 6. 

%5 Din Pateric dorim să prezentăm doar un singur exemplu, cel al protosinghelului 
Iosif Rusu (1883-1966), fost viețuitor și duhovnic al Mănăstirii Dintr-un Lemn, supranu- 
mit „părintele săracilor loan Rusu, cum se numea din botez, s-a născut în anul 1908 în 
comuna Icușeşti, județul Neamţ. De tânăr a intrat în Mănăstirea Bogdana-Bacău. În 1911 
a fost hirotonit diacon şi preot de episcopul Romanului, Gherasim Safirin. Din 1914 până 
în 1922 ieromonahul Iosif Rusu a vieţuit în Sfântul Munte, unde s-a nevoit cu postul și 
rugăciunea. După întoarcerea din Athos, vreme de 10 ani, a funcţionat ca preot paroh în 
satul Brâncoveanu-Dolj. Între 1933-1940 a fost egumen la Mănăstirea Călui-Dolj, din 
1940 a fost numit duhovnic la Mănăstirea Dintr-un Lemn (cf. Ioanichie Bălan, Pateric 
românesc — ce cuprinde viața şi cuvintele unor cuvioși părinţi ce s-au nevoit în mănăsti- 
rile românești — sec. XIV-XX, EIBMBOR, Bucureşti, 1980, p. 657-658). 

4% Potrivit Dicţionarului limbii române, azilul are două înţelesuri: cel dintâi, o 
„instituţie cu caracter filantropic pentru copii, bătrâni bolnavi incurabili, cel de-al doilea 
de adăpost, refugiu” (cf. Mic dicționar enciclopedic, ediţia a II-a, revăzută şi adăugită, 
Editura Științifică şi Enciclopedică, București, 1986). Măţău este numele unui deal în 
Subcarpaţii Munteniei, între Râu-Târgului și Argeșel, care mărginește ia sud depresiunea 
Câmpulung (cf. ibidem). Probabil că în apropierea acestui deal, satul care a lut fiinţă a 
preluat şi numele, aici fiind înființat azilul în discuţie. 

+7 Ospiciului de la Măţăul de Jos i-a dăruit moșia Licurea din Vâlcea (cf. Enciclope- 
dia României, Imprimeria Naţională, vol. III, p. 520). 

%% Idem, „Rolul bolnițelor mănăstirești în trecutul românesc”, în BOR, an. LXXIX, 
1961, p. 130. 

*% Pompei Samarian, Medicina și farmacia în trecutul românesc (1382-1775), Că- 
lăraşi, 1935, vol. L, p. 64. 

5% Se cunoaște faptul că mişeii de la Măţăul de Jos proveneau din rândurile celor care 
au rămas cu infirmități în urma luptelor de apărare a țării și a credinţei strămoşeşti. Dizol- 
varea armatei românești în timpul domniilor fanariote, a făcut ca numărul mișeilor să 
scadă foarte mult. Cei rămași în viaţă au intrat în atenţia domnului Constantin Mavrocor- 
dat (1735-1741), care se va îngriji de azilul de la Măţău, dând un număr de 1l cărţi 
domnești de milă (cf. Nicolae Vătămanu, De la începuturile... p. 38). 

50! Nicolae Iorga, Istoria Bisericii Româneşti și a vieții religioase a românilor, ediția a 
II-a, revăzută şi adăugită, vol. I, Bucureşti, Editura Ministerului de Culte, 1928, p. 283. 

502 Ibidem. 

*% Azilul de la Măţău, mai vechi, menţionat, era tot pentru săraci, însă pentru săracii 
infirmi, așa cum am arătat deja, pentru oștenii care căpătau unele infirmităţi în timpul 
luptelor. Cel de la Târgoviște însă, a fost înfiinţat pentru săracii care nu aveau mijloacele 
materiale de a se întreţine. 

504 Jbidem. 

5% Ibidem, p. 67. 

5% Se consideră, fără a exista documente în acest sens, că localitatea amintită în docu- 
ment ar fi situată în județul Argeş. 

* Pompei Samarian, Medicina și..., p. 69. 
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5% Ospiciu, potrivit Dicționarului limbii române, înseamnă spital, sanatoriu unde sunt 
îngrijiti alienaţii, balamuc (p. 1235). 

50 Istoricul Siminon Reli în studiul Medicina călugărească în trecutul românesc (asu- 
pra căruia vom mai reveni cu alte aspecte) după ce face afirmaţia — cel puţin interesantă — 
„că prin bisericile noastre românești se păstrează din vremuri străvechi 4 icoane care se 
cred (sublinierea noastră) zugrăvite de pictorul evanghelist Luca, şi anume: una la 
Mănăstirea Nămăieşti din Muscel, alta la Mănăstirea dintr-un Lemn, din Vâlcea, a treia la 
Mănăstirea Surpatele, vecină cu Mănăstirea dintr-un Lemn, Și a patra nu știu unde”, enu- 
meră și alte icoane făcătoare de minuni, mai noi, între care și cea a Sfintei Parascheva din 
biserica de care ne ocupăm (cf. op. cir, p. 23). 

51 „Codicele Bandinus”, în Anal. Acad. Rom., t. XVI, 1895 apud 1. Felix, Istoria Igie- 
nei în România apud Pompei Samarian, Medicina și..., vol. UI, p. 60. Că rugăciunea 
fierbinte, izvorâtă dintr-o credință puternică are puteri vindecătoare, miraculoase, o recu- 
noaște nu numai Biserica, ci şi ştiinţa, respectiv adevărații oameni de ştiinţă. Considerăm 
important să amintim în această idee pe Alexis Carrel, cel care a scris un eseu intitulat 
chiar Despre rugăciune. În acesta, în esență, el descrie cum inițial nu credea în efectul 
vindicativ al rugăciunii, dar auzind despre minunile care se fac la Mănăstirea Lourdes, 
tocmai ca urmare a rugăciunii, a mers acolo şi s-a convins (Alexis Carrel, Rugăciunea, 
Paris, 1944, versiune românească de Pan Izverna, p. 19-23). 

5I! Deoarece, aşa cum se știe, și bolile psihice sunt diferite, Biserica a luat măsuri 
specifice pentru fiecare gen de boală. De pildă, paralel cu chiliile de la Sfânta Vineri, 
unde se tratau bolnavii mintali neagresivi, ceilalţi, agresivi, erau îngrijiţi la chiliile ridi- 
cate în 1786 la Mănăstirea Sărindar, aici punându-se bazele celui de-al doilea ospiciu. 

512 În această perioadă mai cu seamă, Mănăstirea Sărindar, datorită ospiciului pe care-l 
avea şi de care purta grijă, era atât de cunoscută ca fiind drept spital, încât, reprezentantul 
Prusiei la București, într-o lucrare pe care intenționa să o facă, enumeră între spitale și 
„spitalul Mănăstirii Sărindar” (cf. Nicolae Vătămanu, „Semnificaţia medico-istorică a 
bolnițelor mănăstirești”, în MO, an. XXI, nr. 11-12/1969, p. 884). 

55 Manoliu Valeriu, Din istoria medicinii românesti şi universale, Bucureşti, 1969, 
p. 884. 

514 Această biserică, după cum rezultă din informaţiile existente, a fost zidită în vremea 
lui Alexandru Ipsilanti de către Constantin Fotescu biv-vel Clucer și Hagi Gheorghe Ion. 

515 Nicolae Vătămanu, Semnificatia..., p. 889. 

51 Pompei Samarian, op. cit., vol. IL, p. 45. 

517 Faptul că ele se aflau în cele două importante oraşe, mai ales din punct de vedere 
istoric, lasă să se înţeleagă ideea că ele sunt foarte vechi, pentru că au luat ființă în 
ordinea în care și mitropolia a avut reședința. 

518 Jbidem, p. 42. 

59 Cât priveşte localizarea Simidreniului trebuie să spunem că nici până astăzi nu este 
exact cunoscută. Ea nu apare menționată în nici un alt document. Mai mult, nici chiar 
dicționarele geografice și topografice, precum nici studiile de geografie istorică, nu a- 
mintesc de această localitate (cf. ibidem, p. 1384). 

520 Documente privind istoria României, B: Tara Românescă, veacul al XVI-lea, vol. |, 
p. 18; Arhiva istorică a României, vol. 1 (1861), nr. 13, p. 104 apud N. Vătămanu, „Con- 
tribuţii la istoricul bolniţei de la Simidreni și al Xenodochiului de la Argeş“, în BOR, an. 
LĂXXĂVI, 11-12/1968, p. 1383. 
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s21 Alexandru Odobescu, în 1860, a identificat „o sală lungă de 35 m şi lată de || m, 
rezemată de 3 stâlpi rotunzi, având fiecare 2,9 m circumferință și 2,9 m înălțime. Pe acei 
stâlpi se rezemau 8 bolte împodobite cu ciubuce” (cf. Alexandru Odobescu, „Episcopia 
de Argeş“, în Convorbiri literare, XLIX (1915), nr. 11-12, p. 1112 apud ibidem, p. 1390). 

522 Spitalele patronate de Biserică erau cunoscute în lumea bizantină sub numele de 
nosocomii (forma de plural). La noi, organizate după acelaşi model, ele au funcționat și 
au fost cunoscute sub numele bolnița, cuvânt de origine slavă. În documentele vechi, în 
afară de această denumire, întâlnim și pe cea de vracevnița. Cei care s-au ocupat de eti- 
mologia acestei instituții filantropice - IilOlogi ȘI teologi —, —, au ajuns la concluzia că, deși 
călugărilor, cât și a bolnavilor. Termenul mai puţin uzitat, vracevnița, aşa cum rezultă din 
documentele vremii — termen amintit de Mardarie Cozianul în 1643 —, potrivit istoricilor 
a fost foarte puţin folosit, el fiind întâlnit mai mult în lexicoane. O dată cu dezvoltarea 
sanitară a ţării noastre, cuvântul bolniţă a fost înlocuit cu latinescul spital. Întrucât la noi 
termenul cel mai folosit pentru a desemna spitalul a fost bolniţa, îl vom utiliza și noi. 

5% Din informaţiile existente reiese că bolniţele erau de proporţii reduse. În general, 
aveau lungimea de 11-14 m şi lățimea de 4-6 m, fiind amplasate fie în incinta mănăstirii, 
fie în faţa mănăstirii, ori în imediata lor apropiere. Atât bisericuţa bolniţei cât și para- 
clisul bolniței erau clădiri de cult, pe lângă bolnița compusă din 2-3 chilii. Paraclişul sau 
biserica bolniţei erau construite cu scopul ca bolnavii ce nu se puteau deplasa la biserica 
mănăstirii să aibă posibilitatea de a participa la slujbele zilnice. Că acestea făceau parte 
integrantă din mănăstire rezultă și din aceea că domnitorii, ctitorii în general, se ieri cau 
de bisericuţa bolniţei în acelaşi mod cum se îngrijeau și de mănăstire. 

524 Potrivit informaţiilor existente, la noi termenul de bolniță apare pentru prima oară în 
1524, într-un document emis de cancelaria Țării Româneşti V. Manoliu, op. cit, p. 61). 

525 Nicolae Vătămanu, op. cit., p. 1383. 

5% Jbidem, p. 1384. 

527 Ibidem. 

52% Cât priveşte situarea în plan a bolniţei, după informaţiile existente, ea se găsea în 
faţa mănăstirii. Biserica de la bolniță este de dată relativ recentă, datând din secolul al 
XVIII-lea şi are hramul Sfinţii Voievozi. Faptul că până în secolul trecut a mai existat pe 
acel loc o altă biserică cu hramul Sfântul Dimitrie o confirmă cele două mici clădiri bol- 
tite, având în vârt câte o cruce aurită (cf. Grigorie Tocilescu, Biserica episcopală a 
mănăstirii Curtea de Argeş, București, 1886, p. 13 apud ibidem, p. 1389). 

5 loan Sburlan, „Bolnița de la Curtea de Argeş“, în MO, an. XXII, 1-2/1970, p. 51. 
Potrivit acestei descrieri, clădirea avea forma unui dreptunghi, parterul fiind tăiat în două 
de un culoar central, în dreapta şi în stânga făcându-se intrarea în || camere. 

55 Pompei Samarian, op. cit. p. 56 

551 Vasile Budescu, „Semnificaţia medico-istorică a bolnițelor mănăstirești”, în Mitro- 
polia Olteniei, an. XXX, nr. 11-12/1969, p. 917. 

55% Petru Măldărescu, „Tradiţie şi vindecare”, în MO, an. XXI, 11-12/1969, p. 920. 

5% Cuvântul primit în Oltenia este sinonim cu nebun, năbădăios, într-o ureche. 

5% Nicolae Stoicescu, Bibliografia monumentelor feudale din Tara Românească, 
Craiova, 1957, p. 304. 

555 De ridicarea ei s-a ocupat Ioan arhimandritul al cărui portret a fost zugrăvit pe 
peretele din dreapta al bisericuţei-bolnițe, de fraţii Preda, Nicolae și lanache în 1699 (cf. 
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Mihai Vlase, Drumuri spre mănăstiri, Editura Bunavestire, Bacău, 1997, p. 50; Lucian 
Roșu, Mănăstirea Hurez, Editura Meridiane, Bucureşti, 1978, ediţia a II-a, p. 24). 

555 El demonstrează această afirmație prin faptul că în urma săpăturilor efectuate în 
curtea bolniței s-au descoperit schelete care nu erau înmormântate după tipicul 
călugăresc (cu cărămidă sub cap și înfășurate cu mantie), ci după ritualul mirenilor (în 
coșciug). Numărul mare de oase ieșite la iveală dovedește același lucru: că la aceste 
mănăstiri veneau şi bolnavi din afara mănăstirii. 

557 [bidem, p. 894. 

5% Radu Constantinescu, Monumente religioase, Editura Editis, 1994, p. 108. 

539 Nicolae Iorga, op. cit.,vol. II, p. 67. 

540 Se păstrează documentul de înființare a acestei bolniţe, document datat cu 20 iulie 
1745, având, cum era și firesc, semnătura ctitorului, episcopul Climent. Din document 
reiese că în această lucrare episcopul a fost ajutat de „cuviosul între ieromonahi chir The- 
odor”, care „au adaus cu ce au putut la această sfântă bolniţă, și au dat şi viia de la Mal”. 
Tot acest Theodor ieromonah „zideşte și cele dintâiu case la bolniţă, cu voia și aprobarea 
episcopului Climent, pentru ca cât va avea vieaţă să se odihnească într-nsa” (cf. Istoricul 
Eparhiei Râmnicului Noul Severin alcătuit în anul jubiliar 1906, București, Tipografia 
Gutenberg, p. 183-184). 

54 Din informaţiile existente rezultă că la această bolniţă se săvârșea în special Sfântul 
Maslu, exorcismele Sfântului Vasile şi, în general, o terapie preponderent călugărească. 

542 Constantin Bercuş, „Semnificația medico-istorică a bolnițelor mănăstirești”, în 
MO, an. XXII, 1-2/1970, p. 44. | 

54% Autorul însemnărilor considera lucrarea drept o carte a meșteșugului doftoricesc 
aplicat în mănăstire, în scopul inițierii prezenților și viitorilor bolniceri în acest meșteșug. 
Inportant este faptul că, așa cum rezultă și din manuscris, cunoștințele medicale nu se 
transmiteau numai pe cale orală, prin tradiţie, cum se crede în general, ci și prin scris, am 
spune prin lucrări specializate. Din acest manuscris reținem faptul că autorul a fost, la 
rândul lui, ucenic al altui bolnicer „răposatul Ghelasie”. Deci, în primul rând sesizăm 
faptul că cei ce lucrau la bolniță făceau ucenicie, aceasta asigurându-le și succesul 
activităţii, iar în al doilea rând, așa cum rezultă și din manuscrisul însuşi, acest monah pe 
propria-i cheltuială scoate acest manuscris pentru a fi de folos şi generaţiilor viitoare. 
De asemenea, e important de menţionat şi structura „manualului”. Sus, sub formă de 
titlu, este trecută boala, după care, mai jos, în partea dreaptă ingredientele, iar în partea 
stângă unitatea de măsură „dramurile” (cf. E. Gheorghiu, „Două manuscrise cu conținut 
farmacoterapeutic de la bolnița Mănăstirii Cernica”, în MO, an. XXII, 1-2/1970, p. 54). 

54 Potrivit dicționarului, cuvântul spital desemnează acea instituție medicală cura- 
tivă-profilactică, în care sunt îngrijiţi și tratați oamenii bolnavi sau accidentaţi şi unde se 
studiază bolile (Mic Dicfionar Enciclopedic, Editura Științifică şi Enciclopedică, Bucu- 
rești, 1986, p. 1646). În Apus, în perioada în care la noi funcționa boi/nița, era deja cu- 
noscut spitalul. Acest termen desemna un „lăcaș de moarte pentru leproși și pentru cei 
istoviți de boli, lăcaş de necinste” (cf. Pompei Samarian, op. cit., p. 75). La noi a fost 
introdus acest termen mai ales după ce studenți de cultură greacă și slavă au absolvit 
școlile de medicină din Apus. Acest termen apare în unele cărți românești încă din secolul 
al XVII-lea (în Cartea românească de învățătură, apărută la Iaşi în 1646) (cf. ibidem). Se 
cuvine să mai amintim și faptul că acest termen la noi s-a impus foarte greu, deoarece el 
venea din Apus unde fusese adoptat de Biserica Romană. Atitudinea românilor ortodocși 
față de înnoirile venite din Occident este explicabilă în contextul propagandei catolice 


358 


din acea perioadă. Mai mult, poporul înțelegea bolniţa ca o instituție specifică Ortodo- 
xiei, pe care, pe de o parte, Biserica trebuia să o păstreze, iar pe de altă parte, în bolnită 
persoana nu-și pierdea identitatea ca într-un spital. 

*% Coordonator Constantin C. Giurescu, Histoire chronologigue de la Roumanie, 
Editura Științifică și Enciclopedică, București, 1976, p. 132. 

55 Alexandru Gălăşescu, op. cit., p. 576 apud Pompei Samarian, Medicina şi..., p. 77. 

5 Mănăstirea Colțea fusese construită tot de familia Cantacuzinilor între 1696-1697, 
având hramul Sfinților Trei lerarhi. Terenul pe care a fost ridicată mănăstirea a fost dăruit 
în 1675 de către Colțea Clucerul, Mitropoliei (cf. G. Negulescu, „Mănăstirea și spitalul 
Colțea”, în BOR, an. XLIV, nr. 2/ 1938, p. 539. 

*% Paragraful 18 rânduia ca preotul slujitor la Paraclisul Sfinţii Doctori fără de arginţi 
să se ocupe cu mare grijă de bolnavi „făcând sfeștanie la începutul fiecărei luni şi 
botezându-i pe ei; iar miercurea şi vinerea să caute în paraclis pentru însănătoșirea și 
mântuirea lor, iar celor greu bolnavi să li se citească rugăciuni”. Prin punctul 25 se sta- 
bilea ca săracii să fie îngropaţi de spital. Pentru a încuraja pe cei care ar fi dispuși să facă 
danii spitalului. Prin punctul 30 stabilea ca aceia să se numească ctitori. Punctul 31 
prevedea ca în cazul în care veniturile spitalului vor depăși necesităţile, din prisos să se 
„mărite pe fiecare an câte două fete orfane şi sărace, făcând și alte fapte de milostenie” 
(cf. ibidem, p. 81). 

5% În perioada 1806-1812, în perioada ocupaţiei rusești, spitalul a fost transformat în 
spital ostășesc. După această dată spitalul se confruntă cu mari probleme financiare, care 
s-au accentuat în 1821, când aici au fost adăpostiţi răniții revoluţiei. În 1827, Spitalul 
Colțea a fost inclus în Departamentul Epitropiei Caselor Binefăcătoare, un fel de aso- 
ciație sau chiar de minister în sensul de astăzi al cuvântului, care cuprindea toate 
instituțiile de asistență publică (ibidem). 

5 Jbidem, p. 107. Este lesne de înțeles de ce lucrările de ridicare a spitalului au durat 
atâţia ani (întreruperea domniei lui). 

55! Ibidem, p. 1304. 

552 Astfel, dintr-un tabel de venituri și cheltuieli din 1841, reiese că Mănăstirea Sfântul 
Pantelimon ajuta chiar și o scoală din Grecia. În 1842, acelaşi așezământ subvenţiona 
tipărirea unor cărți medicale 1.000 exemplare din Manualul de fiziologie pentru îngrijirea 
bolnavilor (tradus de dr. Nicolae Creţulescu) şi 500 exemplare din Anatomia descriptivă 
(A. Gălăşescu, op. ciz., p. 308, 413, 445, 453 apud ibidem). 

553 În timpul Războiului de Independenţă, Mănăstirea Sfântul Pantelimon a contribuit 
cu 100.000 lei pentru înființarea Societății de Cruce Roşie a României: la 1 mai 1897 tot 
în incinta mănăstirii de aici „primul serviciu de boli nervoase din țară ce a fost încredinţat 
tânărului profesor Gheorghe Marinescu” (cf. A. Gălășescu, op. cit., p. 486, 504-505, 509, 
645-647 apud pr. drd. C.Voicescu, op. cit, p. 1309). 

554 |. Stănică, „Aspecte ale educării persoanelor cu deficienţe, în România”, în Revista 
de Educaţie Specială, nr. 1, 1993, p. 64. 

555 În afară de Pompei Samarian, de acest spital s-a ocupat în mod deosebit pr. Radu 
Antohie (în rev. GB, nr. 9-10/1965 și în vol. apărut sub îngrijireaP S. Antonie, Spirituali- 
tate şi istorie la întorsura Carpaţilor, 1983). 

55% Moşia Răteasca (1337 stânjeni), moșia Ulmi (600 stânjeni), moșia de la Cândești 
(jumătate din ea cu livezi de pomi, în jud. Râmnicu Sărat), 24 pogoane de vie (în jud. Bu- 
zău — Dealul Moceştilor), moşia Gârlaşi, moara cu două roate, două locuri de cârciumă, un 
loc de han, 12 boi, 12 vaci, 4 bivoliţe, 2 cazane, 4 cai ș.a. (cf. Radu Antohie, op. cit., p. 130). 
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557 Deşi modul cum a luat fiinţă acest spital este foarte interesant, exprimând un înalt 
nivel de trăire creștină, de aici și numele ce i s-a dat, de filantropia, cu toate acestea se 
păstrează puţine informaţii despre istoria sa. 

55% Dr. V. Gomoiu și dr. V. Plătărescu, Centenarul spitalului Brâncovenesc (1837- 
1937), Bucureşti 1937, p. II. Diata, cum precizam mai sus, a fost dată în anul 1835, însă 
lucrările au început un an mai tîrziu, 1836, s-au finalizat în 1837 şi a fost dat în folosință 
în 1838. 

55 Ibidem, p. 13. 

55 Așa numita Fundația Domniței Bălașa Brâncoveanu, înființată la 1751, denumită 
„Fundaţia Bisericii Domnița Bălașa”, cuprindea: Biserica Domnița Bălașa, Azilul de bă- 
trâni Domnița Bălașa, iar mai târziu şi Școala Domnița Bălașa. 

56! Această fundaţie a luat ființă, așa cum am văzut, în anul 1835, de ea ținând Spitalul 
Brâncovenesc din Bucureşti, cu toate serviciile anexe, cu spitalele-dispensare din provin- 
cie și cu casele de odihnă pentru personal. 

562 Jbidem, p. 398. 

565 Acest spital face parte din categoria spitalelor ce au avut o existență mai scurtă, dar 
care, totuși, merită a fi menționat întrucât denotă o preocupare a credincioşilor (domni 
sau boieri) faţă de cei aflaţi în suferinţă. În acest caz, ca și în altele similare, nu contează 
atât eficiența sau marele lor aport la sănătatea publică, cât mai ales, valoarea lor intrin- 
secă, dorinţa lor de a face ceva pentru aproapele. 

56 Pompei Samarian, op. cit, p. 171. 

565 Intervenția episcopului în acest scop se explică prin aceea că mănăstirea, ctitorie a 
paharnicului Obedeanu, fusese închinată Râmnicului ca metoc. 

56 G. Barbu, Spitalul de ciumaţi Dudești, p. 139 apud V.L. Bologa, Fapte și oameni 
din trecutul medicinii în țara noastră, București, 1962, p. 213. 

557 Pompei Samarian, Medicina şi..., p. 201. 

s% VL. Bologa, op. cit, p. 231. TA 

56 Ceea ce s-a numit în istorie Spitalul lui Ionașcu, după cum vom vedea, niciodată 
nu a fost și n-a functionat în acesată calitate. E adevărat că în intenţia ctitorului clădirea 
proiectată și chiar începută se dorea a sluji celor bolnavi, însă, practic, niciodată n-a înde- 
plinit acest rol. 

5% Pompei Samarian, Medicina și..., p. 175. 

571 Şi acest „spital” a avut o soartă similară celui din Slatina, în sensul că s-a dorit a fi 
efectiv un spital care să vină în ajutorul celor bolnavi, dar după ce a fost terminat, a că- 
pătat o altă destinaţie, e adevărat tot utilă, tot publică, aceea de şcoală. 

5? Ibidem. 

5 Ibidem. 

574 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cit., vol. III, p. 170. 

575 De pildă, pentru orfanotrofionul din București o sursă de venit o constituia venitul 
fabricii de hârtie, de la cea de postav și de la vămi (cf. Pompei Samarian, op. cir., p. 236). 

57% Fiica lui Constantin Brâncoveanu a ctitorit în 1745, în curtea caselor lui Lambrino 
(ea fiind soția lui Manolache Lambrino), o biserică cu hramul Botezul Domnului, pe care 
o înzestrează cu moșii, vii ş.a. iar un dascăl al bisericii trebuia să înveţe carte pe copii. În 
1751 a ridicat o nouă biserică, cea dinainte rămânând un simplu paraclis. Moartea sur- 
venită între timp a făcut ca dorinţa ei (cunoscută de cei apropiaţi) „de a ridica un orfano- 
trofion, xenotrofion, să ţie școală pentru învățătura celor ce vor să se preoțească, să mărite 
fete sărace, fără părinti” să rămână nerealizată. Domnitorul Alexandru Ipsilanti a destinat 
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cea de-a doua mănăstire, zidită în 1751, să fie „orfanotrofion pentru copii de parte băr- 
bătească, ca să locuiască în Mănăstirea Domniței Bălașa, iar partea femeiască să locuiască, 
în Mănăstirea Tuturor Sfinților” (cf. Pompei Samarian, Medicina și..., p. 68). 

511 Emil şi lon Vârtosu, Așezămintele Brâncovenești. O sută de ani de la înființare, 
1838-1938 apud ibidem, p. 69. 

5% Pompei Samarian, op. cit, p. 257. 

5% Mitropolitul Grigorie Dascălul, intrând în conflict cu stăpânirea rusească, a fost 
exilat la Chişinău, locţiitor de mitropolit fiind episcopul Neofit al Râmnicului. 

5% În cazul în care un copil era găsit, se prevedea ca el să fie dus preotului din comu- 
nitatea respectivă, iar acesta să-l ducă comisarului, care-l va interna în orfanotrof. De 
asemenea, se prevedea ca orfanotrofiile să aibă un paraclis, în care preotul împreună cu 
orfanii să facă rugăciuni seara și dimineaţa (cf. Enciclopedia... p. 522). 

58! Ibidem, p. 523. 

5 La acest Seminar a studiat și lustin Moisescu, cel de-al patrulea patriarh al Bise- 
ricii Ortodoxe Române. Această școală, încă din 1919, avea și caracter de orfelinat, spe- 
cific pe care și l-a păstrat și după 1922. Seminarul care a purtat numele patriarhului ctitor 
a funcționat până în 1935, când a fost mistuit de un incendiu. 

55 Dintre instituțiile particulare ce vor colabora cu cele de Stat amintim: Societatea 
Creștină a tinerelor fete (înfiinţată încă din 1919) și Societatea Națională Ortodoxă a 
Femeilor Române (înfiinţată în 1911 de principesa Alexandrina Cantacuzino), 

54 Florica Mănoiu-Viorica Epureanu, op. cit. p. 213. 

585 Pr. prof. Mircea Păcurariu, op. cit., p. 622. 

58% Emilian Corniţescu, „Mărturii noi în legătură cu independenţa poporului român”, 
în BOR, an. XCV, nr. 5-6/1977, p. 424. 

55 Din documentele referitoare la aceste evenimente, mai cu seamă din timpul 
Războiului de Independenţă, rezultă că au participat la acțiuni umanitare peste 300 de 
călugări şi călugărițe, mulți dintre ei primind distincții pentru modul cum s-au angajat în 
această „ascultare”. 

58% Pr. dr. Simion Reli, „Mila creștină în trecutul românesc”, în Luminătorul, nr. 6, an. 
LXVI, 1933, p. 349. 

5% Pompei Samarian, Medicina..., p. 27. Mai facem și precizarea că până la el, de asis- 
tență medicală „specializată” beneficiau doar cei bogați, care-și permiteau, fie să aducă 
medici pentru consultații, fie să plece ei în alte ţării spre a fi trataţi. Oricum, şi-ntr-un caz 
și-n altul, costa prea scump pentru cel sărac și nu-și putea permite acest lucru. 

5% |. Bogdan, Documentele lui Ștefan cel Mare, vol. L, Bucureşti, 1913, p. 99-103 și 
162-163 apud Alexandru I. Gonţa, „Un spital de mănăstire la Putna”, în vol. Studii de 
istorie medievală, Editura Dosoftei, lași, 1998, p. 250. 

591 Acești infirmi sunt de fapt cei care, ca și în Ţara Românească, se numeau mișei. 

5% Termenul de calic desemna, ca şi astăzi dealtfel, pe cel foarte sărac, pe cel care 
abia își duce zilele. Această formulare ne face să înțelegem că situația mișeilor se în- 
răutățise foarte mult, sau atât de mult încât nu-și mai putea duce traiul. Probabil, în spi- 
ritul aceluiași document, proprietăţile pe care le primiseră de la Petru Rareș le erau răpite, 
iar prin demersul lor de acum ei doreau revenirea la vechile orânduieli. 

5% Academia Română, Manuscrisul nr. 126, fila 16,17,18 apud ibidem, p. 33. Impor- 
tant este faptul că acest „Catastih” prezintă și lista mișeilor: şchiopi, orbi, surzi, ciunţi, 
fulgeratți ş.a. 

5% Th. Codrescu, Uricarul, vol. V,p. 34. 


361 


55 Academia Română, Manuscrisul nr. 128, fila 19 apud Pompei Samarian, op. cit., 
B.35, 

s% Dincolo de caracterul creștin al breslelor se impune precizarea că aceste bresle 
sunt considerate a îi aşezăminte filantropice pentru faptul că întreaga lor activitate gravita 
în jurul Bisericii. În această idee, faptul că breslele adunau fonduri și ajutau pe cei săraci 
sub patronajul unui sfânt, al Bisericii deci, demonstrează în mod incontestabil că acest 
lucru constituia rodul concret al lucrării Bisericii. 

59 [. Nistor, Jemeiurile organizării noastre de stat, Bucureşti, 1943, p. 29-33 (presviter, 
enorie, arhiereu, episcop, eparhie, mănăstire, arhimandrit, egumen, monah, călugăr etc) 
apud Alexandru I. Gonţa, Studii de istorie medievală, Editura Dosoftei, Iași, 1998, p. 253. 

5% N. Iorga, „Les Hopitaux byzantins et les hopitaux roumains”, în Revue Historigue 
du Sud-Est Europee, an. IX, nr. 10-12/ 1932, p. 345-350 apud ibidem, p. 254. 

5% Dr. Petre Miroiu, „De la bolnița mănăstirească la spitalul organizat”, în MO, an. 
XXIII, nr. 5-6/1971, p. 369. | 

5% Pr. dr. S. Reli, „Mila creştină în trecutul românesc”, în Luminătorul, nr. 6, p. 349. 

51 După refacerea de acum, ctitorul ei i-a oferit: o parte din veniturile de la vama 
Jicov, de la Siret, mori, sate, vii, drobi de sare etc. Mai mult, de la incendiul din 1536, în 
afară de acest Minei, a mai fost salvat şi un manuscris de tratarea bolilor scris în limba 
latină, după care găsim o copie făcută la Mănăstirea Putna în anul 1543, intitulat Proemi- 
fatia quaedani ad Medicinam Spectantia. Autorul studiului nostru își exprimă părerea, pe 
care o acceptăm, anume că acest tratat de medicină va fi fost folosit încă din vremea lui 
Ștefan cel Mare de învățatul călugăr astronom, probabil și medic al mănăstirii, cunoscut 
în istoriografia noastră sub numele de Filip Popo, care apare în cronica lui Dlugosz, după 
bătălia de la Baia, ca șef al oștirii moldovene (cf. Academia Română, Ms. 4650 la Ale- 
xandru Î. Gonţa, op. ciz., p. 252). 

s0 Se menționează în romanul Frații Jderi al lui Mihail Sadoveanu, prin gura 
monahului Stratonic, că în vremea lui Ştefan cel Mare conducătorul bolniţei de la Neamţ 
era arhimandritul Ifrim „vraci vestit în vindecarea bolnavilor”. Deşi metodele terapeutice 
erau simple, ele dădeau bune rezultate, Despre terapia folosită în vremea aceea la bolnița 
Mănăstirii Neamţ avem informaţii de la cuvioasul Stratonic, ucenic al arhimandritului 
Ifrim. Acesta din urmă îl trimitea pe ucenic, ca în „sfânta zi a Înălţării” să caute două ier- 
buri: omag și fumul pământului, la care adăuga și fiertura dintr-o sticluță cu fiertură lim- 
pezită din rădăcină de omag, binecuvântată și ținută 99 de zile la icoana făcătoare de 
minuni a Maicii Domnului. Potrivit informațiilor aceluiași ucenic, „părintele Ifrim cu- 
noaşte nu numai buruieni pentru bolnavii de rând, ci și un meșteșug de tămăduit nebu- 
nii... îndată ce i se aduce un smintit, cuvioşia sa îl cercetează şi vede ce şi cum. După 
cum se află de nebun, îi rânduieşte pedeapsa. Avem noi acolo, la bolnită, fel de fel de 
poloboace cu apă. Pe unul mai puțin smintit îl vâră până la brâu într-un asememea vas. Pe 
altul mai rău îl vâră până la piept. Pe cei nebuni de tot, până la gât, îi pecetluiește şi-i ţine 
aşa. Așa am fost și eu, zice Stratonic, întâi am stat până la gât, pe urmă până la genunchi, 
pe urmă m-am cumințit şi acum, — har Domnului Dumnezeu — umblu slobod și sunt de 
ajutorință altora” (cf. arhim. Nestor Vornicescu, Îngrijirea sănătăţii... p. 65-66). 

55 Manuscrisul 100, fila 45 din Biblioteca Mănăstirii Neamt, la ierod. Partenie M. 
Apetri, Viața și activitatea arhimandritului Neonil Buzilă, starețul Mănăstirii Neami, teză 
de licenţă, dactilografiat, 1959, p.77 apud ier. Nestor Vornicescu, „Instituţii pentru îngri- 
jiri patronate de Mănăstirea Neamţ”, în MMS, an. XXXVIII, nr. 5-6/1962, p. 443. 
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60 Refăcând și reorganizând bolnița, Paisie cel Mare a dat și așa-numitul Aşezământ, 
ce cuprindea mai multe aspecte referitoare la călugări: modul și condițiile după care se 
primeau în mănăstire, despre atelierele meșteșugărești, arhondaric, chilii etc., între altele 
şi cu privire la bolniţă: cum să se organizeze, dieta pentru mâncare și băutură, cei ce vor 
sluji aici să fie „cu multă căutare”, să se rânduiască un frate iscusit care să „știe 
meșteșugul doftoricesc” ş.a. (cf. diac. loan Ivan, „Așezământul Stareţului Paisie Velici- 
covschi”, în MMS, an. XXXIII, nr. 8-9/ 1957, p. 609). Facem și menţiunea că Paisie s-a 
ocupat de bolnițe mai întâi la Mănăstirea Dragomirna (Și, potrivit aceluiaşi autor, „Așeză- 
mântul” a fost întocmit în 1763), dar el a dezvoltat activitatea medicală la Mănăstirea 
Neamţ unde, fără îndoială, a aplicat și modificat Aşezământul iniţial. În acest sens, avem 
mărturie faptul că dacă din perioada cât a fost viețuitor al Dragomirnei avem doar 
menţiunea bolniţei, în timp ce din perioada de vieţuirte la Neamţ sunt mai multe infor- 
mații, ceea ce, pe de altă parte, este şi de înțeles, deoarece aici a fost perioada de glorie a 
marelui om duhovnicesc. 

55 Protoiereul Serghei Cetfericov, Paisie Starețul mănăstirii Neamţ, traducere de 
Nicodim Patriarhul României, Editura a Il-a, Mănăstirea Neamţ, 1943, p. 227-228 
apud ibidem. 

50% Ms. cit., p. 46 apud ibidem. 

607 Ter. Nestor Vornicescu, op. cit. 

s8 Arhim. Nestor Vornicescu, Îngrijirea sănătății..., p. 66. Este posibil ca Ștefan cel 
Mare să fi organizat o asemenea instituție de îngrijire a celor răniţi, şi când facem această 
afirmaţie avem în vedere două lucruri: că domnitorul a purtat foarte multe războaie (dacă 
ar fi să ţinem cont de afirmaţia cronicarului G. Ureche, ar însemna că a avut peste 40), 
care făceau multe victime, iar al doilea lucru, Ștefan cel Mare apare între puţinii domni- 
tori preocupat de sănătatea publică, a ostașilor etc. Potrivit informaţiilor autorului citat, 
ascultarea principală a maicilor din această mănăstire era să îngrijească pe aceşti răniți. În 
apropierea sfântului locaș este o colină care se numește până astăzi „Dealul viilor”, unul 
din elementele de bază în tratarea bolnavilor. 

609 Ibidem, p. 66-68. La Târgu-Ocna, la salinele existente aici, munca era prestată de 
cei condamnaţi la ocnă, de robi, țigani, breslași etc. Din cauza condițiilor foarte grele de 
muncă, muncitorii erau adesea expuși la fel de fel de boli. Pentru bolnavii de aici Spiri- 
donia din lași a înființat un spital în 1846. 

510 Despre cea din urmă se știe că a funcționat în această calitate (bolniță) aproximativ 
8 ani, bolnavii fiind îngrijiţi de părintele bolnicer, cu ceaiuri medicinale, frecții, cata- 
plasme, lipitori, fum de tămâie și rugăciuni. Mai târziu, în 1797, egumenul Gherasim Put- 
neanul, o dată cu rezidirea bisericii Precista Mare, transformă această bolniţă în spital. La 
început spitalul funcționează cu zece paturi instalate în locuinţele călugărilor, situație ce 
durează până în anul 1838, când mănăstirea cumpără un rând de case destinat unui spital 
cu 40 de locuri (cf. V. Răşcanu, Fondarea Epitropiei Sf. Spiridon, la D. Ivănescu, Introdu- 
cere la Epitropia Generală a Casei Spitalelor Sfântul Spiridon lași 1824-1948 — inventar 
arhivistic, Direcţia Generală a Arhivelor Statului din RSR, București, 1971, p. 10-11). 

SU De Epifanie Cozărescu, „Bolniţa Mănăstirii «Precista» din Roman — precursoare a 
spitalului actual”, în vol. Semnificaţia medico-istorică a bolnițelor mănăstirești, p. 5. 

SA d ş Cristina lonescu şi dr. C. Romanescu, „Semnificaţia medico-istorică a bolniţe- 
lor româneşti”, în MO, an. XXII, nr. 1-2/1970. 

15 P. Partenie, Mitropolitul Anastasie Crimca al Moldovei, București, 1907, p. 9 și 40, 
nota | apud Alexandru I. Gonţa, op. cit, p. 259-260. 


363 


514 ler. Nestor Vornicescu, Instituții..., p. 445. 

$15 Dr. P. Zosin, „Nebunia lui Eminescu”, în Spitalul, an. 23, nr. 11/ 1908 apud ier. 
Nestor Vornicescu, op. cit. 

516 ASI, Pach. 340, Hrisovul de fondare din 26 iulie 1885 apud Contribuţii la istoricul 
spitalelor din Moldova, Editura Medicală, Bucureşti, 1957, p. 75. 

Si? Dr. P. Pruteanu, Contribuţii la istoricul spitalelor din Moldova, Editura Medicală, 
București, 1957, p. 277. 

618 Sever Zotta, „Mănăstirea Golia, schiță istorică”, 
lași, 1925, p. 1-19 la D. Ivănescu, op. cit, p. 17. 

519 Dr. Pompei Samarian, Medicina... p. 60. 

520 Pompei Samarian, Medicina..., p. 73 apud Alexandru I. Gonţa, op. ciz., p. 260. 

*2! Pr. prof, Mircea Păcurariu, op. cir., p. 10. 

s2 Cronicar, „Două sute de ani de la întemeierea Aşezămintelor spitaliceşti, «Sfântul 
Spiridon» din lași”, în BOR, an. LXXV, nr.1-2/1957; „Bicentenarul spitalului Clinic din 
lași”, în MMS, an. XXXIII, nr.8-9/1957, p. 677; acad. prof. dr. V. Râşcanu, prof. dr. Gh. 
Ghe. Năstase, dr. St. Bârsan, Gh. Răileanu, /szoricul spitalului orăşenesc clinic de adulți 
din laşi, Editura Medicală, Bucureşti, 1956, p. 10. 

53 Dumitru Ivănescu, op.ciz., p. 5. . 

624 Acad. prof. dr. V. Râșcanu..., op. cit, p. Il. 

s25 În hrisov, domnitorul arată că această mănăstire „s-au zidit din nou din temelii 
aicea în orașul Eşilor, unde se cinstește şi să prăznuiește hramul acelui dintru sfinți mare- 
lui ierarh şi de minuni făcătorului Spiridon și am miluit-o...” (cf. ibidem, p. 19). Practic, 
spitalul Sfântul Spiridon a fost început de Bosie și continuat de domnitor. Faptul că se 
precizează în hrisov că a fost făcut „din nou” arată o practică freventă de a nu mai aminti 
ce a fost înainte, ci de a scoate în evidenţă lucrarea personală. 

52 În hrisoave se îngrijește de hrana bolnavilor, de înzestrarea spitalului cu așternu- 
turile necesare, de plata medicului și a tuturor angajaţilor. Hrisovul mai preciza că me- 
dicii spitalului aveau voie să consulte și în oraș. Al doilea hrisov vorbește pentru prima 
oară de gerah (chirurg). El, domnitorul, dăruiește spitalului o trusă completă cu instru- 
mente chirurgicale. Pentru ca donația sa să aibă mai multă autoritate o întărește cu 
blestem arhieresc (cf. ibidem, p. 36-40). 

527 Precizăm și faptul că la 1763, când biserica era deja înălțată, scopul fixat de ctitor 
era ca pe viitor activitatea filantropică de aici să se extindă: „să se lățească și să crească în 
mai larg cuprins (...) și să o înzestreze cu clădiri și case şi să orânduiască a face bolniţe și 
spital pentru îngrijirea și slujba bolnavilor, lucru plăcut lui Dumnezeu și binefacerii față 
de bolnavi” (cf. conf. dr. Eugen Târcoveanu, „Epitropia «Sf. Spiridon» din lași — un des- 
tin de o importanță covârsitoare pentru spitalul și medicina românească”, în Candela 
Moldovei, an. VIII, nr.1/1999, p. 27). | 

s% Ibidem, p. 50. Mănăstirile și bisericile respective sunt închinate Epitropiei Spitalu- 
lui Sfântul Spiridon cu toate proprietățile lor: „moşiile Vulășeşti, Porceşti, Galbeni, Fră- 
testi din ținutul Roman, Bodeşti-Neamt, Sârbi, Dorohoi” (cf. D. Ivănescu, op. cit, p. 8), 

4 Bicentendrul ..., p. 682, Institutul gregorian a fost creat în anul 1852 de către dom- 
nitorul Grigorie Ghica. După cum spune şi numele, el a fost conceput ca o instituție me- 
dicală și socială complexă, cuprinzând deja, cum am arătat, o maternitate, o școală de 
moşit, o secţie pentru pruncii găsiți și un ambulatoriu pentru copiii bolnavi (cf. P. Pru- 
teanu, op. cit, p. 261). 


Li 


în revista Ioan Neculce, fasc. V, 
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60 Ministerul Cultelor şi Instrucțiunii Publice, Dosar, 1859/981 apud Virgil Molin, 
„Date noi cu privire la trecutul instituţiilor pentru organizarea sănătăţii patronate de 
Mănăstirea Neamţ”, în MMS, an. XL, nr. 5-6/1964, p. 252. 

6! Jer. Nestor Vornicescu, op. cit., p. 450. 

62 Arhiereu dr. Veniamin Pocitan, „Sofronie Vârnav”, în BOR, an. XLIX, nr. 4/1931, 
p. 298. 

63 P. Pruteanu, op. cit, p. 86-115, 197-212 şi 227-236. Din cele menţionate, spitalul 
Sfântul Prooroc Samuil din Focșani a fost cel mai important și, din această perspectivă, 
mai cunoscut. Se pare că a luat ființă pe la 1838 în vremea lui Mihail Grigorie Sturza 
(1834-1849), care în anul menţionat a dat un hrisov ce hotăra înființarea a $ spitale în 
orașele: Botoşani, Bârlad, Galaţi, Focşani şi Roman. Spitalul din Focșani a început să 
funcţioneze din 12 decembrie 1843. Iniţial, capacitatea sa a fost de 12 paturi, cu vremea 
numărul lor crescând, un an mai târziu de pildă, erau 24 de paturi (cf. ibidem, p. 197-200; 
vezi şi arhim. Nestor Vornicescu, Îngrijirea..., p. 69). 

634 Lucrarea, cuprinzând 20 de pagini, se numeşte Ascultări la călugărițele românce- 
surori infirmiere apărută la Chișinău în 1939 în colecția Biblioteca misionarului ortodox, 
nr. 19. Autorul face la începutul lucrării o incursiune istorică pentru a dovedi că maicile 
sunt continuatoarele diaconițelor menționate de Sfântul Pavel în Epistola către Romani 
(XVI, 1-2). În această incursiune face apel la Constituţiile apostolice, Epifanie de Salami- 
na, Sozomen, Sinodul de la Cartagina (can. 12 al Sin. IV, Cartagina) etc. (cf. op. cit., p. 6-7). 

55 Din Dosarul 53/1910 aflat în arhivele Sfintei Mitropolii aflăm mai multe 
informaţii despre această societate. De pildă, că avea mai multe secții: laşi, Neamţ, 
Botoșani, Dorohoi şi Suceava, un statut în XI capitole (instituirea, numele, sediul, sco- 
pul, membrii, drepturile şi datoriile membrilor, fondurile, ratele, beneficiul societății, 
operațiunile și împrumuturile) ş.a. În afară de scopul de bază, acela de întrajutorare a 
membrilor şi a familiilor societăţii, aceasta avea și alte scopuri, așa cum rezultă din Dosa- 
rul 33/1911. Pentru faptul că din enumerarea acestora aflăm unele informaţii şi despre 
starea materială a unor clerici, redăm fragmentul integral: „Și pentru ca societatea 
«Ocrotirea» să-și poată ajunge scopul pentru care a fost înființată, a hotărât, ca în timpul 
cel mai scurt, să clădească în laşi o casă care să fie sediul societăţii: cu un azil, o biblio- 
tecă și o sală de lectură și de conferinţe și un bazar sau magazin în care să se depună spre 
vânzare obiecte și stofe bisericeşti, ca și alte lucrări, din atelierele monastirilor și casele 
preoțești. Prin aceasta, pe de o parte, s-ar crea un venit acestui așezământ de binefacere, 
care are menirea de a contribui la îndulcirea vieţii familiilor acelor preoți, obijduite de 
soartă, din care azi multe sunt strivite de mizerie, neavând nici pâinea zilnică, nici 
adăpost, unde să-și plece capul. Pe de altă parte, prin acest așezământ al societății în viitor 
se vor lua măsuri ca obiectele şi lucrurile sfinte, atât de scumpe vieții noastre religioase, 
să nu mai fie vândute cu speculă de către cei străini de neamul și de legea noastră. Tot în 
această casă se va înfiinţa şi un presviteriu, sau o așa numită casă de găzduire pentru 
preoţii care vin la laşi cu diferite afaceri și care acum sunt nevoiţi a căuta gazde pe la 
cârciume şi ospătării jidoveşti”. Importantă ni se pare, de asemenea, şi afirmaţia făcută cu 
prilejul dării de seamă la doi ani de la înființarea societăţii. Arată mai întâi că mitropolitul 
Pimen a avut inițiativa „înființării unei societăți, de un așa scop, încât să aprindă în ini- 
mile și simțămintele cucernicilor ei membri acea unitate de gândire, din care răsare 
garanția reuşitei în toate năzuinţele nobile și frumoase, acea unitate de vederi, care 
doboară neîncrederea și nesigurnţa și acea unitate în acțiuni, care înlătură nevoile și relele 
deprinderi ce desbracă misiunea preoțească de adevărata ei demnitate și autoritate morală; 


365 


și prin care unitate în gândire, vederi și acțiuni să se poată lega acea frățească dragoste și 
unire a preoțimii din eparhia Sfintei Mitropolii a Moldovei și Sucevei” (cf. ibidem). 

56 Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu, op. cit, vol. III, p. 135. Vezi şi arhivele Mitropoliei 
Moldovei, dosarele citate mai jos. De pildă, din Dosarul 53/1910 aflăm faptul că în Proto- 
popiatul Botoșani, afară de „secția” societăţii clerului „Mântuitorul Hristos” mai funcţiona 
încă o societate a clerului, intitulată Societatea de economie şi binefacere „, Concordia ”. 

67 loan Gh. Savin, „Biserica Română şi noua ei organizare”, în Biblioteca „„Soli- 
darității”, nr. 5-6, Bucusesti, 1925, p. 101. 

63% [bidem. 

5 Dosarul 50/1910 cuprinde documentele Societăţii cântăreților Dimitrie Suceveanu. 
Este singura societate care se îngrijea de slujitorii inferiori, cântăreţi şi paraclisieri. Docu- 
mentele „aflătoare” la Sfânta Mitropolie cuprind informaţii despre corespondenţa ce s-a 
purtat între reprezentanţii acestora şi mitropolitul Pimen Georgescu, despre scopul „cul- 
tural şi filantropic” al societăţii, despre statutul ei, dări de seamă, membri etc. Așa cum 
rezultă şi din articolul 2 al primului capitol din „Statutele Societăţii de Ajutor ale 
Societăților de binefacere a Cântăretilor din Mitropolia Moldovei și Sucevei”, „fundamen- 
tul Societăţii este dezvoltarea principiului solidarităţii” (cf. Dosar 16/1911). Acelaşi dosar 
cuprinde Statutul Societăţii de Ajutor din judeţul Botoşani (în 22 pagini). 

60 Arhivele Mitropoliei Moldovei și Bucovinei au următoarele dosare ce cuprind 
societăţile de binefacere care au activat în cuprinsul ei la sfârșitul secolului al XIX-lea și 
începutul secolului al XX-lea: Societatea de binefacere (înfiinţată în 1882 cu scopul de a 
„ameliora lipsa şi suferința văduvelor şi orfanilor preoților şi clericilor decedați”, cf. 
Dosar 96/1908), Societatea Ocrotirea (iniţial, această societate s-a numit Societatea 
clerului „Mântuitorul Hristos ”, iar mai târziu, prin 1910, la întrunirea membrilor ei, se 
propune schimbarea titulaturii în „Ocrotirea ”, ceea ce ulterior s-a aprobat şi de către cele 
două corpuri legiuitoare, ministru al cultelor fiind Spiru Haret cf. Dosar 53/1910), vezi şi 
Dosarele 33/1911 şi 21/1912, 21/1913, 21/1914, 21/1915, 21/1916, 17/ 1922, 13/1925, 
46/1927, 47/1928, 46/1937 şi 48/1938, Societăţi de binefacere și asistență socială (Dosar 
30/1925, 27/1926, 27/1927, 27/1928, 27/1929, 27/1930, 27/1931, 27/1932 şi 27/1933 , 
27/1934), Societăţi de binefacere şi ajutorare (Dosar 27/1936, 27/1937, 27/1938 şi 27/ 
1940), Societatea ortodoxă a femeilor (Dosar 65/1915 şi 44/1921). Din acelaşi dosar (53/ 
1910) mai aflăm că înaintea Socierății clerului „Mântuitorul Hristos” a mai funcţionat 
societatea preoțească A/bina, cu un număr de 72 de preoți membri. 

1 Potrivit documentelor din Dosarul 28/1924, în anul menţionat, existau mai multe 
societăți de binefacere. Cele cu care Mitropolia a fost în corespondenţă erau: Societatea 
„Ocrotirea ” orfanilor de război (Despre această societate s-a publicat în 1918 o broșură 
intitulată Statutele societății şi decretele privitoare la ocrotirea orfanilor din răsboiu. 
Broșura cuprinde: Decretul prin care se recunoaşte Societăţii calitatea de persoană 
juridică (în 4 capitole), un raport al ministrului de război către rege, apoi un decret „pri- 
vitor la tutele şi îndatoririle autorităților și instituțiilor de utilitate publică pentru 
înlesnirea ocrotirei orfanilor de răsboiu” (în 20 de articole), Statutele Societăţii, despre 
adunarea generală a Societăţii și instrucțiuni „pentru instituirea Comitetelor filiale”), 
Crucea roșie (pentru care în mai multe rânduri s-a făcut chetă în bisericile din cuprinsul 
Mitropoliei), Societatea „,Propăşirea neamului românesc” (de a ajuta pe românii din 
Basarabia, în special prin oferirea de burse, locuri în cămine, cantine etc.), Societatea de 
medici şi naturalisti (într-una din scrisorile adresate mitropolitului Pimen Georgescu 
fiind și următoarea informaţie: „(Societatea)... care are cinstea de a se enumera printre 
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membri. donatori şi fondatori și pe marele Veniamin Costachi”), Societatea de Bine-Fa- 
cere „Fraterna Română ” (în 1924 aniversa 25 de ani de la înființare), Societatea Pânea 
Săracilor, Societatea invalizilor de război, Cooperativa de Intreprinderi Construcțiuni și 
Furnituri ,, Vulturul” şi „, Hărnicia ”, Societatea Ortodoxă Națională a Femeilor Române 
(Dosar 65/1913. Faptul că societatea din lași desfășura o bogată activitate cu scop filan- 
tropic reiese din aceea că regele, prin decretul 5839/5 octombrie 1913, a conferit medalia 
Răsplata muncii pentru Biserică clasa I doamnei Olga M.D. Sturza, președinta Socierăii 
ortodoxe a „Doamnelor Române din Moldova "), Jubileul Carol 1, Societatea Culturală 
şi Ajutor Reciproc „Sfinții Împărați Constantin și Elena” şi Societatea pentru profilaxia 
tuberculozei şi asistenta tuberculosilor săraci din România. 

s2 Cum arătam mai sus, la Arhivele Mitropoliei Iaşi se află un dosar (nr. 65/1913) ce 
cuprinde mai multe informații despre filiala din Iași a acestei asociaţii. În câteva cuvinte, 
această asociaţie s-a ocupat de înfiintarea Institutului de Domnișoare al Societăţii Orto- 
doxe Naţionale la care mitropolitul Moldovei Pimen Georgescu „ținea aşa de mult”, după 
propria-i afirmaţie, şi căruia-i dorea ca prin el „să răsară o cultură sănătoasă și o educaţie 
întemeiată pe credința strămoșească”, oferea ajutor financiar văduvelor, înființa „grădini 
de copii” (grădiniţe n.n.) etc. Ceea ce ni se pare important și, în același timp, demn de 
amintit, este faptul că această asociaţie a avut și preocupări misionare în sensul strict al 
cuvântului. În acest sens, amintim că Societatea Ortodoxă a Femeilor Române a editat o 
broșură, în 16 pagini (1911), intitulată Un cuvânt la timp, îndreptată împotriva catolicilor, 
împotriva romano-catolicilor care făceau, prin toate mijloacele, prozelitism, ei constitu- 
ind „una din primejdiile cele mai mari ce ameninţă existența neamului nostru... care în 
timpul din urmă a luat un avânt considerabil”. Această propagandă, potrivit broșurii 
amintite, „la început timidă, insinuantă, a luat, grație nepăsării noastre, proporțiile unei 
calamități, unui uragan, care ameninţă să smulgă din rădăcină mărețul arbore al credinței 
noastre strămoşeşti”. Citind conţinutul broşurii, constatăm, cu mare ușurință, chiar de la 
prima vedere, că problematica abordată este foarte actuală, chiar dacă au trecut de atunci 
aproape nouă decenii. Şi, după cum constatarea de atunci este și astăzi extrem de actuală, 
la fel de actuale, de stringentă actualitate chiar, sunt şi măsurile care se impun din partea | 
noastră, ca răspuns la propaganda lor: „Să-i atacăm cu armele lor; școalelor catolice să 
opunem şcoli în care să se cultive dragostea de neam și de credință. Să încurajăm din 
toate puterile munca stăruitoare a societății ortodoxe, care s-a ridicat ca o strajă neador- 
mită a Ortodoxiei”. 

63 N. Iorga, Oameni cari au fost, Chişinău, 1990, p. 87 şi 259. 

La București, Societatea Ortodoxă Naţională a Femeilor Române a publicat Darea de 
seamă a Comitetului Central pe anul 1916,1917, 1918, 1919 (Bucureşti 1920). Între 
altele, Raportul de 232 de pagini, chiar la început arată că Societatea Femeilor Ortodoxe a 
organizat „imediat ajutoare, pe care nu încetează a le trimite în Ardealul îndurerat... 
familiilor mobilizaţilor români și însuşi scumpilor ostași transilvăneni aflaţi prin spitalele 
din Sibiu, Brașov şi Caransebeș” (p. 5). „În capitală” — se scrie mai departe în raport — de 
Crăciun s-au împărțit „la 300 din cei mai de seamă luptători, daruri folositoare ca dovadă 
a dragostei nesfârșite a femeii române” (ibidem). Apoi, acelaşi raport arată că, urmare a 
activităţii femeilor ortodoxe, s-au înființat şi s-au desfășurat mai multe lucrări filantropice, 
între care: cantine pentru „fiii mobilizaţilor” la Alexandria, Ploiești, Slatina, Craiova, 
Iași, Bârlad, Dorohoi, Vaslui, Bacău, Galaţi etc, localităţi unde funcționau și „grădine” 
de copii (p. 12-13). În cea mai mare parte, RaBortll cuprinde cuvântări din partea 
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președintelor filialelor, precum și dări de seamă cu caracter strict financiar, din care 
rezultă și sumele care se adunau și se foloseau pentru lucrarea filantropică a Bisericii. 

5 Menţionăm faptul că publicaţia Zelegraful Român, pe lângă informaţiile cu privire 
la filantropia practică, cuprinde în cuprinsul paginilor sale adevărate cicluri de predici cu 
caracter filantropic, cum ar fi: Niculae Mihulin, „Mișcarea antialcoolică” (7R, an. LVII, 
5/18 ian. nr. 1/1910, p. 2-3), dr. Lux, „În contra alcoolismului” (7R, an. LVII, 21 ian/3 febr., 
nr. 7/28-29), Prot. dr. C. Mihăilescu, „Igiena socială în România” (7R, an. LXXXII, 6 mai, 
nr, 19/1934, p. 2-4, TR, an. LXXXII, 13 mai, nr. 20/1934, p. 2-4; TR, an. LXXXII, 20 
mai, nr. 21/1934, p. 2-4; TR, an, LXXXII, 3 iunie, nr. 23/1934, p. 1-2; TR, an. LXXXII, 
17 iunie, nr. 25/1934, p. 2-4), Maria Cioban, „Rolul mamei în familie” (TR, an. XLVI, 
4/16 iunie, nr. 60/1898, p. 1-3, TR, an. XLVI, 6/18 iunie, nr. 61/1898, p. 1-2, TR, an. 
XINVI, 9/21 iunie, nr. 62/1898, p. 1-2, TR, an. XLVI, 13/25 iunie, nr. 64/1898, TR, an. 
XLVI, 18/30 iunie, nr. 66/1898, p. 3), D. Stăniloae, „Biserica și protecţia copilului” (7R, 
an. XCI, 28 febr., nr. 9/1943, p. 1), M. Em. Vasilescu, „Ofensiva milei” (7R, an. XCII, 
15 nov., nr. 93, p. 2), Diaconul Nicolae, „Mila” (TR, an. XCII, 15 nov., nr. 93,p.1). 

55 Pe lângă titlurile menționate mai sus, amintim, între altele, articolul intitulat 
„Opera socială a Bisericii” (TR, an. XCVI, 27 iunie, nr. 13-14/1948, p. 2). Important de 
subliniat în acest articol este preocuparea permanentă a Bisericii față de problemele 
sociale. Așa se explică faptul că, pe de o parte, pentru a avea o evidență cât se poate de 
precisă a acţiunilor filantropice s-a făcut, prin intermediul Te/egrafului Român, un apel 
către protopopii şi preoții eparhiei să „trimită dări de seamă despre activitatea socială pe 
care o desfășoară”, iar, pe de altă parte, deoarece „sectorul asistenței sanitare din marele 
sector social este cel mai compatibil cu chemarea preoțească”. Unii preoți (Avram Petric 
din Deva) au făcut şi unele propuneri vizând îmbunătățirea lucrării filantropice a Bise- 
ricii. Pentru a ne face o imagine asupra preocupărilor cu caracter filantropic ale preoților, 
redăm, în continuare, sugestiile pe care preotul din Deva, Avram Petric, le dădea: 1. Mi- 
tropolia să inițieze cursuri speciale de prim ajutor, la care preoții să fie obligaţi a lua 
parte; 2. introducerea acestor cursuri și la studenții Academiei Teologice „Andreiane”, 
pentru ca o dată cu absolvirea cursurilor teologice să absolve şi cursul de prim ajutor; 3. cre- 
area de fonduri speciale în fiecare parohie pentru procurarea medicamentelor de primă 
necesitate, precum şi a materialelor şi instrumentelor medicale de prim-ajutor, creându-se 
în același timp un mic dispensar medical pe lângă fiecare casă sau oficiu parohial sătesc, 
mai ales; 4. dirijarea acțiunii de colectare, selecționare şi uscare, după perioade de timp, a 
plantelor medicinale, fiecare parohie având grija ca, în colaborare cu copiii de la școala 
primară, sâ-şi procure plantele de leac mai însemnate. 

646 Că Biserica de aici a fost preocupată de lucrarea filantropică o dovedește multitudi- 
nea scrierilor pe această temă, precum și mulțimea activităților desfăşurate în această di- 
recție. Referitor la studiile și articolele pe tema filantropiei amintim ciclul de articole 
„Biserica şi problemele sociale” din mai multe numere din Telegraful Român. Autorul lor, 
protoprezbiterul Vasile Gan, arată, între altele, care trebuie să fie atitudinea Bisericii în 
problemele sociale: „părerea mea este, că biserica în toate împrejurările are să fie o senti- 
nelă buni peste soarta credincioșilor, și de aceea nu e permis a se restrânge cu activitatea 
sa numai la cei patru păreți din vecinătatea altarului, ci trebue să însoțească pe credincios 
şi să-l mângâe în toate raporturile vieții sale, înțeleg și în cele de membru civil și cetățean 
al statului” (cf. aut. cit, „Biserica și problemele sociale”, în 7R, an. LII (1904), 18 sept./10 
oct., nr. 101, p. 405, nr. 101, 21 sept./4 oct./1904, p. 405; nr. 102, 23 sept. /6 oct./1904, p. 
409 şi nr. 103, 23 sept./8 oct./1904, p. 413). În același context amintim și ciclul de articole, 
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din aceeași publicaţie, ciclu intitulat „Destinația femeilor” (în 7R, an. V (1856), 4 aug,, 
nr. 61, p. 241-242; nr. 62/ 8 aug,., p. 245; nr. 63/ 1! aug., p. 249; nr. 72/12 sept., p. 285-286; 
nr.73/15 sept. p. 259; nr. 75/ 22 sept., p. 297-298; nr. 76/26 sept., p. 301-302) sau ciclul 
„Rolul mamei în familie” (în TR, an. XLVI (1898), 4/16 iunie, nr. 60, p. 1-3; nr. 61, 6/18 
iunie, p. 1-2, nr. 62, 9/21 iunie, p. 1-2; nr. 64, 13/25 iunie, p. 2-3; nr. 66, 18/30 iunie, p. 3). 
Important de menţionat sunt şi articolele Biserica şi protectia copilului (acest articol se 
referă, în esenţă, la conferinţa cu acest titlu, prima din noul ciclu de conferinţe religioase, 
organizat de Universitatea din Cluj-Sibiu susținută de prof. univ. dr. Gheorghe Popovici, 
conferinţă care a atins problema mortalităţii infantile, a sterilităţii feminine și a ajutorului 
pe care Biserica îl poate da în „remedierea denatalității” (cf. D. Stăniloae, art. cit., în 7R, 
an. XCI (1943), nr. 9/28 febr., p. 1). 

641 De pildă, episcopul Vasile Moga (1810-1845), în timpul unei epidemii, în special a 
holerei, sfătuia pe preoți să cumpere medicamente din banii Bisericii și să le împartă 
celor în suferinţă „în ceasurile cele dintâi ale boalei, ci întârziind nu mai folosesc nimic”. 
A sfătuit, de asemenea, să se introducă în biserici cutii pentru danii pe seama invalizilor, 
orfanilor şi văduvelor (pr. prof. Dr. Mircea Păcurariu, IBOR, vol. III, EIBMBOR, Bu- 
cureşti, 1981, p. 71). Mult mai târziu, în vremea mitropolitului Nicolae Bălan, prin 1926, 
acesta a luat inițiativa ca în Duminica bolnavilor preoții și credincioşii să aibă o grijă spe- 
cială față de bolnavi, grijă manifestată în mod complex, începând cu rugăciunile speciale, 
continuând cu colecte și terminând cu împărtășania. Astfel, s-a hotărât ca „preoții în 
această Duminică să se apropie cu mai multă căldură şi dragoste de patul suferinții fiilor 
lor duhovniceşti. În timpul sfintei liturghii rostesc rugăciuni deosebite pentru ei, strâng 
danii în bani și alimente de la cei sănătoși şi în după-amiaza zilei îi vizitează pe fiecare la 
casele lor, împărțindu-le ofrandele şi împărtăşindu-le cuvântul mângâietor şi întremător al 
Bisericii Domnului. Pe cei pregătiți din timp îi cuminecă” (cf. Alex. Popa, „Duminica 
bolnavilor”, în 7R, an. LXXXIX (1941), 23 martie, nr. 13, p.2). 

5% După cum se va vedea ceva mai jos, numai în Transilvania găsim aşa-numitele 
„expoziții de copii”, aşadar , expoziţii al căror obiect îl constituie copiii înșiși. 

5% Victor Tordăşianu și loan Apolzan, „Daruri de Crăciun pentru săraci”, în TR, 1900 
(XLVIII), 12/25 decembrie, nr. 138, p. 567. Numărul celor ajutaţi cu prilejul Crăciunului 
anului 1900 a fost de 300 de „copii săraci, văduve şi oameni lipsiţi”. Aceeaşi tematică are 
şi articolele „Împărțirea darurilor de Crăciun între săracii noştri” (V. Tordășianu și I. 
Apolzan, în TR an. XLIX (1901), 20 dec./2 ian., nr. 142, p. 573) şi „Act de recunoștință — 
daruri de Crăciun”, din 1902 (cf.V. Tordăşianu și |. Apolzan, art. cit., în TR, an. L(1902), 
22 ian./4 febr., nr. 9, p. 35). În aceeași idee, nr. 2 al TR, din 1910 se mai referă la două 
acte filantropice, ambele săvârşite cu prilejul Crăciunului. Cel dintâi act, intitulat „Cră- 
ciunul săracilor din Sibiu”, în esenţă, se referă la actele de filantropie pe care de 10 ani 
„Reuniunea meseriașilor sibieni” le înfăptuieşte în rândul săracilor din Sibiu. Acelaşi arti- 
col menţionează numărul persoanelor ajutate, precum și ce anume li s-a oferit. Cel de-al 
doilea act de caritate menționat, intitulat „Crăciunul în spital”, se referă la serbarea 
Naşterii Domnului în spitalul „Francisc Iosif”, spital în care, la momentul de atunci, 
1910, erau 401 bolnavi. Pentru ameliorarea situaţiei lor şi pentru sporirea bucuriei 
Naşterii Domnului s-au organizat și realizat colecte în bani, haine, alimente ș.a. (cf. TR, 
an. LVII (1910), 9/22 ian. nr. 2, p. 6). 

550 dem, „Daruri de Crăciun pentru săracii noștri”, în TR, an. (XLVIX), 1901, 13/26 
dec. nr. 139, p. 565. 


si TR, an. LXIII (1915), 14/27 martie, nr. 29, p. 116. 
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%2 TR, an. XC (1942), 15 martie, nr. 11, p.2. 

*5 TR, an. LVII (1910), 24 iunie/7 iulie, nr. 67 şi TR, an. LVII (1910), 12 iulie, nr. 68. 

%% TR, 4a; VII (1910), 24 iunie/7 iulie, nr. 67, p. 278-279. 

55 TR, an. LVI (1908), 4/17 oct., nr. 108, p. 447. 

s6 Dr. Beu, „Pentru studenţi gimnăsiali” „în n TR,a an. XLVII (1899), nr. 85, 12/24 aug, 
p. 349. e 

57 TR, an. XLIX (1901), 20 dec./2 ian, nr.142, p, 573 şi TR, an. L (1902), 22 ian./4 
febr., nr. 9, p. 35. Cele două articole cuprind persoanele şi sumele pe care acestea le-au 
donat. 

65 Nesemnat, „Instituţiuni filantropice”, în 7R an. XLIV(1896), 21 martie/? apr., nr 
32, p.127. - 

59 Mai mult, același antica cuprinde și un extras din procesul verbal din ședința de 
constituire a acestei asociaţii filantropice. Extrasul respectiv se referă la ora de masă, cine 
este responsabilul mesei, rugăciunea dinainte și după servirea mesei, ordinea care trebuie 
să domnească în timpul mesei, serviciul elevilor la masă, locul fiecăruia la masă, pedep- 
sele disciplinare pentru cei care se abăteau de la disciplina rânduită. 

60 Nesemnat, „Fondul Săracilor români din comuna Răşinari”, în 7R, an. LXXV 
(1927), 18 martie/nr.22-23, p. 4. 

SI „Un aşezământ umanitar (adunarea generală a Reuniunii române de înmormântare 
din Sibiu)”, în TR, an. LVII(1910), 6/19 febr. nr.13, p. 56-57. Remarcăm asemănarea 
fundamentală a acestui așezământ filantropic cu cel „al cioclilor” din Moldova și Țara 
Românească. 

62 Despre existenţa și activitatea acestei asociaţii cu caracter filantropic aflăm dih 
articolul „De la Uniunea Femeilor Române” (7R, an. LXIV-1916, 3/16 mai, nr. 45, p. 
180-181). De asemenea, se cunoaște că o asociaţie cu nume și obiective similare a 
funcționat şi la Blaj, despre care St. Manciulea a scris și o lucrare specială, intitulată 
Reuniunea femeilor române din Blaj, apărută la Blaj în 1941. Potrivit autorului lucrării 
menționate, pe la 1850, un grup de femei române din Blaj au pus bazele acestei 
„reuniuni, ce avea ca scop „de a se îngriji de copilele orfane, de educaţia cărora până 
atunci, mai cu rost şi largă înţelegere nimeni nu şi-a bătut capul”(ibidem, p. 4). Aşa cum 
lasă să se înțeleagă și titlul lucrării, această societate era organizată de către Biserica 
Greco-Catolică, însă, important de subliniat, la ea au luat parte activă și românii 
ortodocşi. Chiar se şi menţionează la începutul lucrării că îndată după ce instituţia a 
primit aprobarea legală, „a început a strânge fondurile de care avea lipsă, prin colecte şi 
apeluri adresate întregii suflări românești din Transilvania, Bucovina, Moldova și Tara 
Românească”, având un caracter aconfesional. Se cunosc chiar nume ale unor familii 
celebre dintre cele care au contribuit la această societate caritabilă: „vlădicul” Sibiului 
(A. Şaguna), familia Mocioni din Banat, familia Hurmuzachi din Bucovina şi Moldova 
(p. 8). După ce au fost ajutate orfanele revoluției din 1848-1849, Reuniunea a cerut să se 
modifice statutul în sensul de a se permite întemeierea unei „școale de lucru și de 
învățătură”, deoarece, așa cum mărturisea Gheorghe Barițiu „până la această epocă şcoale 
româneste de fete erau o adevărată raritate, puține câte voiau să înveţe ceva mai mult 
mergeau la şoalele de alte limbi de unde ieșeau cu idei confuze și lipsite de spirit naţional, 
iar limba maternă vorbindu-o ca în batjocură, un jargon supărător de urechi, neștiind să 
scrie românește nici o simplă epistolă la părinți sau la vreo mătuşe” (p. 9). Începând cu 
1903 comitetul Reuniunii a hotărât ca de sărbătorile Nașterii Domnului, „pe cei lipsiţi 
dintre aceşti scolari să-i dăruiască cu haine și încălțăminte” (p. 21). 
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663 „De la «Uniunea Femeilor Române»”, în TR, an. LXIV (1916), 3/16 mai, nr. 45, p. 
180-181. În același articol este publicat și „Proiectul susținerii Orfelinatului Uniunii fe- 
meilor române din Ungaria” din care aflăm la momentul respectiv că în Transilvania mai 
existau două orfelinate confesionale la Sibiu şi Blaj. 

54 Telegraful Român, nr. 60/1915, 65/1916 şi 84-85/1926. 

55 Între actele de caritate săvârşite de această asociaţie amintim și „crearea și în- 
grijirea spitalului pentru reconvalescenţi” trimiși din spitalele militare din Sibiu, a căror 
număr variază între 60-70 soldaţi. Pentru aceștia s-a organizat „nu numai paturile cu albi- 
turile necesare, ci şi o bucătărie împreunată cu școală de menaj (cf. „Problemele Reuniu- 
nilor de femei în războiul actual”, în TR, an. LXIII(1915), 27 ian./5 febr. nr.10, p. 38). 

s6 „Statutul Asociaţiei religioase «Anastasia Șaguna», în TR, an. XCI (1943), 7 mar- 
tie, nr.10, p. 1. Această asociaţie era destinată exclusiv femeilor, deoarece exista și una de 
bărbaţi „Cercul tinerimii adulte Sfântul Gheorghe”, destinat educaţiei băieților. 

57 Preot Zosim Oancea, „Asociaţia religioasă «Anastasia Șaguna»”, în ziarul citat. 

58 „Proiect de lege despre instituțiunea pentru îngrijirea copiilor mici”, în 7R, an. 
XXXVIII (1890), 29 mart./10 apr., nr. 34, p. 2-3. 

s% Din nr. 50/1922 al Telegrafului Român aflăm un mic istoric şi situaţia societății 
„Îngrijirea orfanilor de război”. Astfel, aflăm că această societate a luat ființă „curând 
după pornirea războiului întregirii în vara anului 1916”, primul comitet fiind pus sub 
înaltul patronaj al Reginei Maria, având ca preşedinte de onoare pe „neadormitul ar- 
hiereu, mitropolitul Pimen al Moldovei” și preşedintă activă pe d-na Olga Sturdza. După 
declaraţiile de unire națională în 1918, comitetul din lași își întinde activitatea în Ardeal, 
Banat şi Bucovina. „Din ultimile rapoarte ale societăţii” instituţia se conduce și adminis- 
trează în 9 regiuni din țară, cu 80 de comitete; are peste o sută de orfelinate, unde adă- 
postește aproape zece mii de orfani, iar alte 50 de mii primesc ajutor la domiciliu; soci- 
etatea mai are două sanatorii, o şcoală de corecție și grădini de copii”"(cf. „Îngrijirea de 
orfani”, în TR, an. LXX(1922), 28 iunie/11 iulie, nr. 50,p. 1). 

670 „Congresul societăţii «Ocrotirea orfanilor»”, în TR, an. LXIX(1921), 7/20 mai, nr. 
37, p. 1. Din alte numere ale Te/egrafului aflăm nume de persoane şi sumele pe care aces- 
tea le-au oferit, cu diverse ocazii, pentru susținerea orfelinatelor (de ex: „Orfelinatul 
român”, în TR, an. LXVII (1919), 12/25 febr., nr. 17, p. 1). Foarte important de subliniat 
este faptul că ortelinatele din Transilvania nu erau ajutate numai de transilvăneni, ci și de 
București (care a colectat suma de 260.000 cor.) și de „mama duioasă a săracilor și orfa- 
nilor, nobila şi luminata Regină Maria”, care a trimis suma de 120.000 cor.). 

57 Într-un număr din Telegraful Român (13-14/1946) se găsește o descriere sumară a 
orfelinatului din Sibiu. Anume, se vorbeşte de o casă „impunătoare, foarte îngrijită ca 
exterior”, înăuntru ei se joacă copilașii orfani „în soare și lumină”, sub îngrijirea maicii 
stareţe „mama orfanilor”, având și un paraclis „minunat, adevărată biserică”, şi o sală de 
clasă unde „își continuă lecţiile întrerupte”. Dormitoarele orfelinatului sunt „nişte în- 
căperi mari, spațioase, pline de aer și lumină şi unde totul este curat, proaspăt şi îngrijit”. 
Sala de mese este, de asemenea, încăpătoare și mai ales plină de voie bună, unde orfanii 
primesc „hrană de primul rang”. În subsolul edificiului a fost „instalată o cameră de baie 
model, cu apă caldă în permanenţă”. De asemenea, orfelinatul are o curte și o grădină 
mare cu pomi de podoabă și fructiferi (cf. „Orfelinatul Bisericii Ortodoxe”, în TR, an. 
XCIV (1946), 7 apr., nr.13-14,p.2). 

“ Numărul 16/1916 din Telegraful Român cuprinde un scurt articol referitor la fon- 
darea orfelinatului greco-catolic din Blaj. Astfel, în textul articolului se arată motivele 
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care au determinat înființarea orfelinatului: „apreciind lpsele, suferințele și suprema jerfă 
de sânge adusă pe câmpul de onoare pentru noi toți de părinții nevinovaților orfani, rămași 
fără scut şi fără povâţuitori, şi conştii (conștienți, n.n.) pe de altă parte de datorințele noastre 
creştinești, referitoare la faptele de îndurare trupească şi sufletească; enunțăm necesitatea 
înființării unui orfelinat al Bisericii noastre greco-catolice române... aici la Blaj” (cf. 
„Orfelinatul românesc în Blaj”, în TR, an. LXIV(1916), 13/26 febr., nr.16, p. 63). 

5% Jbidem, p. 2; vezi și „Adunarea generală a Societăţii Ocrotirii orfanilor de război, 
secţia Sibiu”, în TR, an. LXVIII (1920), 29 oct./11 nov., nr. 50, p. 3-4. 

51 Legile prin care autoritățile fixau anumite măsuri privitoare la problemele sociale 
erau: Jus Valachicum, Tripartitum (1517), Aprobatae Constitutiones (1653), Compilate 
Constitutiones (1766), Articulli Noveilares (1791) şi Codex Teresianus (cf. conf. univ. dr. 
Elena Macavei, „Protectia orfanilor şi a altor defavorizaţi social în Telegraful Român — 
1853-1953” în TR, nr. 23-24/1993). 

575 Ibidem. 

576 Ibidem, p. 3; vezi şi „Adunarea generală a Societăţii Ocrotirii orfanilor de război, 
secţia Sibiu”, în 7R an. LXVIII(1920), 29 oct/1 1 nov., nr. 50, p. 3-4. 

STR, an. XLVIII(1900), 5/17 febr., nr.14, p. 53 şi nr. 15 din 8/10 febr., p. 57. 

s% „Fundaţiunea Şaguna”, în TR, an. L (1902), 18/31 mai, nr. 56, p. 226. 

5% Unele articole din Telegraful Român folosesc pentru averea lăsată de mitropolit 
expresia de fond (vezi articolul „Fondul Miron Romanul”, în 7R, an. XLVIII (1900), 2/15 
mai, nr. 49, p. 113. În articolul menţionat se arată limpede că „lăsământul răposatului ar- 
hiepiscop și mitropolit” nu formează „fundaţiune”, ci „fond”, aducând ca argument 
faptul că „fundaţiune” este numai ceea ce fondatorul instituie încă din viaţă, altele chiar 
în titlu formulează controversa determinată de această problemă, evident, cu dorinţa de a 
o lămuri (vezi articolul „Încă odată Fond sau fundaţiune Miron Romanul” în 7R, 1900 
an. XLVIII (1900), 9/22 mai, nr. 52, p. 205-206). 

50 Emanuil Gozsdu, mare patriot ardelean, s-a născut la 9/21 februarie 1802 în 
Oradea. Studiile liceale le-a făcut la liceul romano-catolic al călugărilor premonstri din 
Oradea și Pojo, iar cele universitare la Bratislava și Budapesta, unde și-a luat și diploma 
de avocat. A funcționat ca avocat în Budapesta, fiind mândru de originea sa românească 
şi ortodoxă, lucru pe care îl sublinia de fiecare dată când avea ocazia. Casa lui, atât 
înainte cât și după 1848, era recunoscută drept casă românească, unde toți românii erau 
bine primiţi şi sprijiniți. A rămas cunoscut în istorie atât pentru patriotismul său fierbinte, 
cât și pentru fundaţia care-i va purta numele. Prin testamentul său de la Budapesta din 4 
nov. 1869, „își testează averea acelei părți a naţiunii române din Ungaria și Transilvania, 
care aparține la confesiunea orientală ortodoxă pentru burse studenţilor și ajutorarea 
preoților” (cf. Lucian Predescu, Enciclopedia României, Bucureşti, 1999, p. 366). De 
aceea s-a putut afirma că principalele caracteristici ale lui Gozsdu au fost: ortodoxia, 
românismul şi patriotismul (cf. „Fundațiunea Gozsdu”, în TR, an. XLVII (1899), 19/31 
aug., nr. 88, p. 359. 

5! „Fundaţiunea Gozsdu'”, în 7R, an. XLII (1894), 24 mai/5 iunie, nr. 58, p. 4; vezi şi 
TR, an. XLII (1894), 2/14 iunie, nr. 61 (cuprinde inventarul averii fundaţiei Gozsdu la 
sfârșitul anului 1892), 7R, an. XLII (1894), 9/21 iunie, nr. 63 şi nr. 64 din 11/23 iunie 
(amândouă numerele cuprind lista elevilor și studenților bursieri). 

5 „Fundațiunea Gojdu”, în 7R, an. LXXII(1924), 9/22 martie, nr. 21, p. 1. 

5 „Fundaţiunea Gojdu și stăpânirea de la Budapesta”, în 7R, an. LXXXII (1934), 6 
mai, nr. 19, p. 2-4. În textul articolului se arată faptul că până în anul 1926, venitul funda- 
ției se rambursa Reprezentanţei din Sibiu, iar de atunci, pe baza ordinului Ministerului 
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Cultelor Ungar, se depune la o bancă ungurească din Budapesta, fără să prezinte situaţia 
operațiunilor pe care le face cu banii fundaţiei, decât Ministerului de Culte Ungar. şi „re- 
fuză a da vreo desluşire în această privință fără permisiunea guvernului ungar”. De 
asemenea, potrivit aceluiași articol, ministerul cultelor interzice ca depunerile să se facă 
la vreo altă bancă, pentru a se putea ținea socoteală precisă a banilor depuşi. De aceea 
ideea cu care se încheie articolul este pe deplin justificată. 

64 Se cunoaște, de pildă, cazul medicului Iosif Gall care „şi-a testat toată averea 
Bisericii Ortodoxe, avere destinată pentru îmbunătăţirea dotaţiunei învăţătorilor noștri 
confesionali şi spre ajutorarea studenților de ambele sexe, la toate studiile mai înalte, 
neexceptându-se nici artele, nici economia, având întâietate cei din dieceza Aradului” cf. 
Antonie Plămădeală, Românii din Transilvania sub teroarea regimului dualist austro- 
ungar (1867-1918) după documente, acte şi corespondențe rămase de la Elie Miron Cris- 
tea, Sibiu, 1986, p. 52. În aceeaşi idee, dintr-o scrisoare a lui Traian Oprea aflăm că 
preotul Zaharia Laţcu din Gaiul Mic a lăsat 2000 de coroane pentru o fundaţie, „pe care o 
lăsa la inspirația Consistoriului diecezan de la Caransebes (cf. ibidem). Un caz similar 
este cel al preotului loan Popiţa din Comana Inferioară (Alba Română), Comitatul 
Făgărașului. Acesta îşi lăsa, prin testament, „toată averea sa Bisericii pe care o slujise şi 
şcolii şi, mai ales şcolarilor silitori și lipsiți de mijloacele necesare, pentru cumpărarea de 
cărţi, rechizite şi veșminte, eventual cărți morale şi instructive pentru tinerimea adultă de 
ambele sexe” (cf. ibidem, p. 53). 

55 Jbidem. Că este așa, amintim, de pildă, că în perioada anilor 1891-1892 existau în 
Transilvania, întreținute de Biserică 3083 şcoli primare, 4 şcoli civile, 5 școli secundare, 
7 şcoli normale și 7 seminarii pentru preoți (cf. Mihai Racovitan, „Pătimirile Bisericii 
române din Transilvania în timpul dualismului austro-ungar, preludiu al ororilor săvârșite - 
de horthişti în Transilvania de Nord, între 1940-1944”, în TR nr. 45-46/1985, p. 3apud A. 
Plămădeală, op. cit). 
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